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Sejjid Qutb, u svoje doba jedan od vodecih clanova pokreta "Muslimanska 
Braca", je za sobom ostavio jako veliki utjecaj na arapsko-muslimansku mladez 
od kasnih 60-tih godina pa na ovamo. Zapadni pisci u posljedlje vrijeme Qutba 
identificiraju kao jednog od dvojice najutjecajnijih muslimanksih mislioca 20-og 
stoljeca. Kao drugi od te dvojice se navodi Sejjid Mawdudi . 

Qutbova pisanja sve do 1951. godine se mogu okarakterisati kao pisanja 
moraliste tj. zagovornika poboljsanja moralnih osobina kod ljudi. Medutim, 
nakon sto je bio izlozen idejama vec spomenutog Mawdudija, narocito 
Mawdudijevom isticanju da je islam cjelokupan sistem zivljenja te da je 
uspostava Allahovog znakona na Zemlji primarna duznost svakog muslimana, 
Qutb postaje revolucionarista. Ono sto je dodatno utjecalo na ovu Qutbovu 
promjenu je bio i njegov dvogodisnji boravak u SAD koji mu je otvorio oci po 
pitanju zlobnosti kako zapadne kulture tako i neislamskih ideologija uopce. 

Nakon povratka u Egipat, Qutb napusta svoj posao u ministarstvu obrazovanja i 
potpuno se posvecuje radu na totalnoj promjeni politickog sistema u drzavi. 
Pokret "Muslimanske Brace" je ideoloski ponovno ozivljen nakon sto je Qutb, u 
svojoj zatvorskoj celiji, napisao knjigu u kojoj je ponovno razmotrio i 
korektovao ideju Hasana El-Benna-e o uspostavi Islamske Drzave u Egiptu do 
koje je trebalo doci nakon potpunog islamiziranja naroda. Qutb je izrazio 
misljenje da put kojim treba ici jeste uspostava Islamske Drzave od strane 
islamski orijentirane revolucionarne predhodnice (tj. manje, elitne skupine ljudi) 
koja bi potom sprovela islamizaciju egipatskog drustva koje je bilo skrenulo na 
put arapskog nacionalizma.* 

U narednih 10-ak, godina koliko je proveo iza zatvorskih zidova, Qutb se iz prve 
ruke uvjerio u ono sto je naucio iz Mawdudijevih djela, a njegov aktivizam koji 



je nastavlje i u ovim zatvorskim uslovima je bio motivator Naserovim** 
sekularnim sljedbenicima da ga osude na smrt i to na osnovu laznih optuzbi. 






Roden 8. oktobra 1906. godine kao sin lokalnog vjerskog uglednika, Sejjid Qutb 
u svom rodnom selu u desetoj godini zivota zavrsava hifz (ucenje Kur'ana na 
pamet). Potom, u svojoj cetrnaestoj godini, zavrsava i osnovnu skolu nakon cega 
se seli u Kairo kod daidze gdje nastavlja svoje skolovanje. U Kairu, Qutb 
zavrsava srednju skolu te 1939. godine, nakon studija na filozovskom fakultetu, 
dobiva i zvanje profesora arapskog jezika. Nakon ovoga, Qutb se zaposljava u 
ministarstvu obrazovanja gdje ostaje samo 6 godina - posao profesora mijenja za 
karijeru slobodnog profesionalnog pisca. Razlog njegovog napustanja mjesta 
profesora je bilo neslaganje sa brojnim kolegama i samim ministarstvom 
obrazovanja i to po pitanju filozofije obrazovanja te njegovog pristupa 
knjizevnoj umjetnosti. 

U periodu od 1939. do 1951. godine, u Qutbovom pisanju dolazi do ociglednog 
usmjeravanja ka islamskim temama. Najprije je napisao par tekstova koji govore 
o ljepoti Kur'anskog izrazavanja a potom je autorovao i dvije knjige na istu 
temu: "Izrazavanje Kur'ana" i "Scene Sudnjeg Dana". Godine 1948. objavljuje i 
knjigu "Pravednost islamskog drustvenog sistema" u kojoj istice da je pravedno 
drustvo moguce uspostaviti jedino kroz primjenu islama. Novembra iste godine, 
Qutb odlazi na doskolovavanje u SAD gdje studira metode edukacije. Naredne 2 
i pol godine provodi putujuci na relaciji Washington D.C. - Kalifornia gdje uvid 
a materijalisticki pogled na knjizevnost i nedostatak duhovnosti. Godine 1950. 
prekida svoj studij te se vraca u Egipat i ponovo prihvata posao profesora i 
inspektora u ministarstvu obrazovanja. Dvije godine nakon ovoga, Qutb 
ministarstvu ponovo daje ostavku iz istog razloga zbog kojeg je to ucinio i prvi 
put. 

Izmedu 1951. i 1965. godine Qutb se prikljucuje islamskom pokretu 
"Muslimanska Braca". Njegovi jasni stavovi o neuspjesima tadasnjih 
dominantnih a nepravednih drustvenih, politickih i ekonomskih praksi, te 
njegove ideje o nuznosti islamskih reformi Qutb-u ubrzo osiguravaju mjesto 
glavnog i odgovornog urednika i casopisu kojeg su izdavala "Muslimanska 
Braca". U ovom periodu takoder dolazi i do objavljivanja nekoliko Qutb-ovih 
knjiga koje govore o islamskoj ideologiji i islamu kao sveobuhvatnom sistemu 
zivljenja. Godine 1954., nakon sto su "Muslimanska Braca" optuzena za pokusaj 
rusenja egipatske vlade, Qutb biva uhapsen i osuden na 15 godina zatvora uz 
obavezu teskog fizickog rada. U zatvoru u blizina Kaira ostaje 10 godina, a na 
slobodu biva pusten nakon sto je, zbog teskog zdravstvenog stanja, za njega 
intervenisao tadasnji iracki predsjednik Abdul Salam Arif***. 

Godine 1965. Qutb objavljuje svoju poznatu knjigu "Znakovi na putu" koja je 
do vela do njegovog ponovnog hapsenja uz optuzbu planiranja zavjere protiv 
predsjednika Nasera. Uslijedio je ubrzani sudski proces u kojem je Qutb, na 



osnovu brojnih citata iz spomenute knjige, osuden na smrt. Ova vijest je dovela 
do negodovanja i protesta sirom muslimanskog svijeta te su uslijedili mnogi 
apeli predsjedniku Naseru da pomiluje Sejjida Qutb-a. Medutim, uprkos svim 
apelima i protestima, nad Qutb-om je 29. avgusta 1966. godine izvrsena smrtna 
kazna vjesanjem. Iza njega su ostale ukupno 24 knjige ukljucujuci nekoliko 
romana, nekoliko knjiga knjizevne kritike, zatim knjige na temu edukacije djece 
i odraslih, te knjige sa islamskom tematikom medu kojima je i tefsir/komentar 
Kur'ana koji sadrzi 30 tomova. 

Sejjid Qutb ce, insa Allah, zauvijek ostati zapamcen po jasnoci kojom je 
izrazavao osnovni princip Allahove jednoce i Njegove vrhovne vlasti, te 
principa jasne razlike izmedu ciste vjere sa jedne strane i pripisivanja Allahu 
sudruga sa druge. U zadnjim momentima svoga zivota, prije no sto su ga 
postavili na vjesala, Sejjid Qutb je imao osmjeh na svom lieu pokazujuci svoje 
ubjedenje u ljepotu onoga cemu je pozivao i ljepotu zivota na buducem svijetu 
koji je bio pred njim. 

Autor: dr. Ahmed El-Kadi 



** Rijec je o Dzemal Abd-ul-Naseru (1918 - 1970), arapskom nacionalisti, 
"prijateljem pokojnog jugoslavenskog predsjednika Tita i suosnivacem pokreta 
nesvrstanosti. Naser je, poput Tita, takoder bio drzavnik i ratnik. Sudionik je 
Palestinskog rata 1948-1949. i jedan od zatocnika drustva 'Slobodnih oficira', te 
inicijator drzavnog udara 1952., kojim je svrgnut egipatski kralj Faruk i ukinuta 
monarhija. Dvije godine kasnije uspio je iz zemlje evakuirati britanske vojne 
trupe. Godine 1956. izabran je za predsjednika Egipatske Republike" te je vrseci 
tu duznost i blagoslovio pogubljenje Sejha Qutba. (op. redakcije, citat preuzet iz 
lista "Dani", broj 200, April 2001) 

*** Abdul Salam Arif (1922-1966), inace veliki simpatizer egipatskog 
predsjednika Nasera, je na celo Iraka dosao drzavnim udarom jula 1963. godine. 
S obzirom da je bio poznat po krvavim obracunima i likvidacijom svojih 
politickih protivnika, nije sasvim jasno zasto se Arif zalagao za Qutb-ovo 
oslobadanje. (op. redakcije) 



Uvod 

Covjecanstvo se danas nalazi na rubu provalije ne zbog opce apokalipse koja mu 
visi o vratu, ta to je samo posljedica bolesti a ne i sama bolest, vec zbog njegova 
promasaja u svijetu "vrijednosti" u kojemu je jedino moguc zdrav razvoj 
ljudskog zivota i njegov pravi prosperitet. To jasno dolazi do izrazaja u 
zapadnome svijetu koji vise ne moze covjecanstvu ponuditi nikakve 
"vrijednosti". Sto vise, on nema nista sto bi njegovoj savjesti opravdalo njegovo 
postojanje, nakon sto je u njemu "demokratija" dovela do stanja koje uveliko 



nalikuje bankrotu, jer je vec polahko pocela posudivati elemente iz sistema 
Istocnog bloka, narocito u podrucju ekonomije, a pod imenom socijalizam! 1 

Stanje je jednako i u samom Istocnom bloku. Drustvene teritorije, a na prvome 
mjestu marksizam, koji je u pocetku na Istoku privukao veliki broj ljudi a 
kasnije i na samom Zapadu, i koji se smatra pravcem sa obiljezjem idelogije, 
takoder su vidljivo odstupile od "ideje" i sada se skoro u cjelosti ogranicavaju na 
"drzavu" i njene organizacije koje su vrlo daleko od temeljnih odrednica uzetog 
pravca. Sve te teorije su, opcenito, suprotstavljene iskonskoj ljudskoj naravi i 
njenim zahtjevima. Svoj procvat mogu dozivjeti samo u razorenim drustvima, 
odnosno, u onim drustvima u kojima se ukorijenio diktatorski rezim. Cak i u 
takvim drustvima pocinje se nazirati njihov ekonomski/materijalni krah, a 
upravo je to ono na emu se one zasnivaju i dime se hvalisu! Tako cemo vidjeti 
kako Sovjetski Savez 2 , koji predstavlja vrhunac drustvenih ustrojstava, 
oskudijeva u onome cega je imao u izobilju cak i za vrijeme svojih careva. 
Vidjecemo ga kako uvozi psenicu i druge prehrambene artikle, prodajuci svoje 
zlato da bi dosao do hrane, a sve zbog neuspjeha drustvenih gazdinstava i zbog 
kraha sistema koji se suprotstavlja ljudskoj prirodi. 

Covjecanstvu je, dakle, potrebno novo vodstvo! 

Vodstvo zapadnog covjeka se primice kraju. To nije zato sto je zapadna 
civilizacija materijalno zakazala, odnosno sto je oslabio njen vojni i ekonomski 
potencijal, vec zato sto se zavrsava njena uloga s obzirom da vise ne posjeduje 
potrebnu kolicinu "vrijednosti" koja bi joj dopustala vodstvo. 

Ono sto je svijetu potrebno jeste vodstvo koje ce biti u stanju zadrzati i dalje 
razvijati materijalni stupanj civilizacije do kojeg je doprlo covjecanstvo, i to na 
nacin evropskog genija kada je u pitanju materijalno stvaranje, ali koje ce, isto 
tako, covjecanstvu pruziti nove vrijednosti, prihvatljive i stvarne, u odnosu na 
one koje je ono vec upoznalo, i to na originalan, pozitivan i u isto vrijeme realan 
nacin. 

Islam jejedini koji posjeduje te vrijednosti i taj nacin. 

Znanstvena renesansa je odigrala svoju ulogu, ulogu koja se nazirala vec sa 
samom renesansom u 16. stoljecu, a koja je svoj puni procvat dozivjela tijekom 
18. i 19. stoljeca...i koja vise nije imala nove zalihe. 

Svoju ulogu je odigrao i "patriotizam" i "nacionalizam" koji su se javili u torn 
periodu. Isti je slucaj i sa svim regionalnim grupisanjima u ovim stoljecima. I 
ona su iscrpila svoje zalihe! 

Na kraju, neuspjeh su dozivjeli i drustveni i individualni sistemi. Nastupila je 
uloga islama i uloga muslimanskog UMMETA i to u najtjeskobnijem, 
najocajnijem, i najnezgodnijem momentu. Nastupila je uloga islama kojemu nije 



strano materijalno stvaranje na Zemlji, jer ga on smatra prioritetnom 
covjekovom zadacom vec od trenutka kada mu je Allah povjerio hilafet, a pod 
odredenim uvjetima tretira ga i kao bogosluzje (ibadet) te jedim od razloga 
covjekova postojanja. 

"Dzine i ljude sam stvorio samo zato da me obozavaju." (Az-Zarijat, 56) 

Nastupila je uloga muslimanskog UMMETA da realizira ono sto je Allah htio 
njegovom pojavom: 

"Vi ste narod najbolji od svih koji se ikada pojavio: trazite da se cine dobra 
djela, a od nevaljalih odvracate, i u Allaha vjerujete..." (Ali Imran, 10) 

"I tako smo od vas stvorili pravednu zajednicu da budete svjedoci protiv 
ostalih ljudi, i da poslanik bude protiv vas svjedok..." (Al-Baqara, 143) 

Islam, medutim, svoju ulogu moze obaviti samo ako se primijeni u drustvu, 
odnosno ako se primjeni na nivou cijelog UMMETA. Covjecanstvo, narocito u 
ovom vremenu, nece da slusa samo ucenje, a da njegovu potvrdu ne vidi u 
stvarnom zivotu. U torn smislu, "bivstvovanje" muslimanskog UMMETA se 
smatra prekinutim prije vise stoljeca. Muslimanski UMMET, naime, nije 
nikakva "zemlja" u kojoj je nekada zivio islam. Nije ni "narod" ciji su preci u 
jednom historijskom razdoblju zivjeli u islamskom sistemu. Muslimanski 
UMMET je zapravo, zajednica ljudi kod kojih sve proistjece iz jasnog islamskog 
puta: i njihovi zivoti, i razmisljanja, i pozicije, i organizacije, i vrijednosti, i 
kriteriji... Ovakav ummet, sa svim obiljezjima, prestao je postojati s prestankom 
primjene Allahova zakona na lieu Zemlje. 

Ovom UMMETU se, dakle, mora "vratiti zivot" kako bi islam mogao obaviti 
svoju ocekivanu zadacu vodenja covjecanstva po drugi put. 

Taj UMMET se mora "prozivjeti", ummet koji sada prekriva masa pokoljenja, 
masa razlicitih koncepcija, uredenja i sistema koji nemaju nikakve veze niti s 
islamom, niti s islamskim putem, premda se jos uvijek istice kako taj UMMET 
postoji u tzv. islamskom svijetul 

Ja dobro znam da je put od pokusaja "prozivljenja" do preuzimanja vodstva 
veoma dug. Ta muslimanski UMMET ne "bivstvuje" i ne uocava se vec dugo 
vremena. Vodstvo covjecanstva preuzele su druge ideje i drugi narodi, druge 
koncepcije i drugi sistemi, i to poodavno. Evropski genij je u torn periodu 
stvorio ogromnu kolicinu "nauke", "kulture", "organizacije", "materijalne 
proizvodnje"... Covjecanstvo je sada na vrhuncu toga. Sve to, kao i oni koji ga 
predstavljaju, ne mogu se lahko prestici, osobito stoga sto tzv. islamski svijet ne 
posjeduje skoro nista od tih ukrasa! 



Ipak, ne gubeci sve ovo iz vida, nuzan je "islamski preporod" ma kako bio dug 
put od pokusaja "prozivljenja" do preuzimanja vodstva! Taj pokusaj islamskog 
preporoda je, zapravo, i prvi korak koji se nikako ne moze zaobici! 






Da bi nam stvar bila sasvim jasna, moramo precizno poznavati pretpostavke 
(preduslove) ovoga UMMETA za vodenje covjecanstva, kako ne bismo ispustili 
te elemente vec u prvom pokusaju preporoda. 

Ovaj UMMET sada nije u stanju, a to se od njega i ne trazi, da covjecanstvu 
ponudi vanredan skok u materijamom stvaralastvu pred kojim bi se glave 
poginjale, i on se u torn smislu ne moze nametnuti za svjetsko vodstvo. Evropski 
genij ga je u ovome znatno pretekao i nije ocekivati, najmanje za nekoliko 
stoljeca, da bude prevaziden u tome. 

Mora se, dakle, traziti druga pretpostavka (preduslov) - ona koja nedostaje ovoj 
civilizaciji! 

No ovo niposto ne znaci da mi zanemarujemo materijalno stvaralastvo. 
Naprotiv, mi u torn smislu moramo uloziti maksimalan napor, ali to ne 
smatramo pretpostavkom kojom bismo mogli preuzeti vodstvo covjecanstva u 
sadasnjoj etapi, vec kao nuzan faktor nase opstojnosti. Materijalni prosperite, 
takoder, smatramo obavezom koju od nas zahtijeva "islamski koncept" koji 
covjeku povjerava hilafet na Zemlji i, pod odredenim uvjetima, tretira ga kao 
bogosluzje (ibadet) i realizaciju cilja covjekova postojanja. 

Mora se, dakle, traziti druga pretpostavka za vodenje covjecanstva, koja se ne 
sastoji u materijamom prosperitetu. Ta pretpostavka ne moze biti nista drugo do 
'"aqida - vjersko ucenje" i "menhedz - vjerski put" koji ce covjecanstvu 
omoguciti da sacuva kreativnost materijalnog genij a pod jednom drugom 
koncepcijom koja ce udovoljavati potrebama ljudske prirode (fitrah) kao sto joj 
udovoljava materijalno stvaralastvo. Ta 'aqida i daj menhedz se moraju 
prakticno primjeniti u ljudskom drustvu, tj. u muslimanskom drustvu. 

Danas sav svijet zivi u "dzahilijetu - neznanju" glede osnove iz koje proistjecu 
temelji zivota i njegova organiziranja; u neznanju koje nimalo ne umanjuje ovaj 
zapanjujuci materijalni napredak i vanredno materijalno stvaralastvo! 

Ovo neznanje se zasniva na temelju nasrtaja na Allahovu vlast na Zemlji i na 
najuze odlike bozanstvenosti - na Njegovu vrhovnu vlast. Dzahilijet/neznanje 
vlast povjerava ljudima i tako ih jedne drugima cini gospodarima, istina ne u 
primitivnom, prostom obliku vec u formi uzimanja prava ustanovljenja razlicitih 
koncepata i vrijednosti, propisa i zakona, organizacija i sistema, sasvim izvan 
Allahova koncepta za zivot covjeka, te u formi onoga sto Allah nije dopustio. Iz 



ovog nasrtaja na Allahovu vlast proizilazi nasrtaj na Njegove robove. Ponizenost 
"covjeka", opceprisutna u svim socijalistickim rezimima, kao i nasilje 
"pojedinca" i citavih naroda vladavinom kapitala i kolonijalizmom u 
kapitalistickim sistemima, nije nista drugo nego jedna od posljedica nasrtaja na 
Allahovu vlas i nepriznavanja dostojanstva covjeku koje mu je Allah dao! 

U ovome je islamski put specifican. Naime, u svakom drugom sistemu osim 
islamskog, ljudi na ovaj ili onaj nacin robuju jedni drugima. Od tog robovanja 
ljudi su oslobodeni jedino u islamu. Tu oni robuju jedino Allahu, jedino od 
Njega primaju naredbe i samo se Njemu pokoravaju. 

Ovo je tacka gdje se putevi razilaze. Ovo je taj novi koncept koji mozemo dati 
covjecanstvu - njega i sve one duboke tragove koje ce nesumnjivo 
prouzrokovati u realnom zivotu cijeloga covjecanstva. To je ta kvaliteta koju 
covjecanstvo ne posjeduje jer nije "produkt" zapadne civilizacije, jer nije 
produkt evropskog genija, istocnog ili zapadnog! 

Mi, nesumnjivo, posjedujemo nesto novo, nesto visokokvalitetno i savrseno, 
nesto sto covjecanstvo ne poznaje i sto nije u stanju "proizvesti" ! 

Medutim, ono se, kao sto smo rekli, mora manifestirati u praksi i UMMET mora 
zivjeti sa njim. Upravo to iziskuje proces "preporoda" u muslimanskim 
podrucjima, takvog preporoda nakon kojeg ce, prije ili kasnije, uslijediti 
preuzimanje vodstva cijelog covjecanstva. 

Kako zapoceti proces islamskog preporoda? 

Tu su nuzni vijesnici, pretece tog doba, da pojacaju ovu odlucnost i da hode 
zacrtanim putem, putem potiranja dzahilijeta koji se pruzio na sve strane svijeta; 
da hode nastavljajuci neku vrstu izoliranisti, s jedne, i vrstu povezanosti s 
okolnim dzahilijetom, s druge strane. 

Ovi vijesnici koji ce pojacati ovu odlucnost moraju imati svoje "znakove na 
putu". Pomocu njih ce spoznati prirodu svoje zadace, sustinu svoje misije, 
postojanje cilja, i mjesto zapocinjanja dugog putovanja. Pomocu njih ce odrediti 
svoju poziciju u odnosu na opcerasireni dzahilijet... Gdje ce se susresti s 
ljudima, a gdje se s njima razici; koje su njihove osobine, a koje dzahilijeta oko 
njih; kako ce se obratiti onima u dzahilijetu jezikom islama i sta ce im reci; oni 
ce znati odakle ce, u svemu tome, crpiti svoju snagu, i kako ce je crpiti! 

Svi ovi znaci moraju se izvesti iz prvog izvora ovog vjerskog ucenja ('aqida), iz 
Kur'ana i njegovih osnovnih smjernica te iz koncepcije koju je Allah usadio u 
dusu odabrane elite kojom je na Zemlji cinio ono sto je cinio i koja je jedanput 
preusmjerila tok Historije u pravac koji je Allah htio. 



Tim vijesnicima, tim ocekivanim i zeljenim predhodnicima, i napisao sam ove 
"Znakove na putu". 

Napomene redakcije: 

1 Neupucenima ova cinjenica moze zvucati veoma iznenadujuce, medutim, 
doista je ovo tacan podatak. Kao svijedok ovome mogu sluziti drzave u 
zapadnoj Evropi u kojima su vec dugi niz godina na vlasti ne zapadni kapitalisti 
nego social-demokratkse partije (npr. Njemacka) te cinjenica da mnoge zadadne 
kapitalisticke zemlje uvidaju neophodnost raznih vladinih socijalnih programa 
(npr. SAD) I posuduju njihove modele iz socijalistickih zemalja. 

2 Knjiga je objavljena 1965. godine dok je SSSR jos uvijek postojao. Medutim, i 
pored toga, njena tematika je i danas itekako aktuelna. (op. redakcije) 



Jedinstvena Kur'anska Generacija 

Postoji jedan historijski fenomen pred kojim treba da se zadrze protagonisti 
islamskog poziva u vjeru na svakom mjestu i u svakom vremenu. Taj fenomen 
je i primaran faktor u samom metodu pozivanja i njegovu usmjerenju. 

Ovaj nacin pozivanja (da'wa) proizveo je jednu generaciju - generaciju ashaba, 
neka je Allah zadovoljan s njima - koja zauzima istaknuto mjesto u cjelokupnoj 
historiji islama, pa i u historiji covjecanstva opcenito. Ona se vise nikada nije 
ponovila. Istina, tijekom historije je bilo pojedinaca njihova kova, no u tako 
impozantnom broju se nikada vise nisu sastali na jednom mjestu, kao sto se to 
zbilo u prvom periodu zivota islamskog poziva. Taj fenomen je ocit i zbilj ski, i 
pred njegovim sadrzajem se treba dugo zadrzati, ne bismo li mu otkrili tajnu. 

Naime, i mi imamo knjigu ovog poziva (Kur'an), imamo hadis Allahova 
Poslanika s.a.w.s., njegovu prakticnu uputu i premeniti zivotopis. Sve to imamo 
kao sto je to imala i prva generacija koja se u historji vise nije ponovila. 
Nedostaje samo osoba Allahova Poslanika. Nije li u tome tajna? 

Kada bi prisustvo osobe Allahova Poslanika bilo nuzno za egzistiranje ove 
da'we i njenu plodotvornost, Allah je u torn slucaju ne bi ucinio univerzalnom, 
ne bi kur'ansku objavu ucinio posljednjom, niti bi njoj povjerio ljude na ovoj 
Zemlji sve do konacnog smaka svijet! 

Allah s.w.t. je, medutim, na sebe preuzeo obavezu da ce sacuvati Objavu, 
znajuci, naravno, da ona moze egzistirati i poslijje Njegova Poslanika i davati 
svoje plodove. Stoga ga je pozvao Sebi, dvadeset i tri godine nakon pocetka 
Objave, a vjeru koju mu je dostavio ostavio je da traje sve do samog smaka 



svijeta... 

Odsustvo osobe Allahova Poslanika, dakle, ne daje pojasnjenje tog fenomena 
niti ga iscrpljuje te, stoga, moramo tragati za drugim uzrokom. 

Pogledajmo u izvor s kojeg se napajala ta prva generacija - mozda se i tu nesto 
promijenilo! Razmotrimo i metod iz kojeg su proizasli - mozda se tu nesto 
promijenilo! 

Prvi izvor s kojeg se napajala ta generacija bio je izvor Kur'ana, samo Kur'ana. 
Hadis Allahova Poslanika s.a.w.s. i njegova uputa samo je jedna od 
manifestacija tog izvora. Stoga je Aisa r.a., kada je upitana o Poslanikovom 
moralu, rekla: "Njegov moral bio je Kur'an!" (Hadis biljezi En-Nesai.) 

Kur'an je, prema tome, bio jedini izvor s kojeg su se napajali, prema kojem su se 
prilagodavali i iz kojeg su izrastali. To naravno nije bio stoga sto covjecanstvo u 
torn dobu nije imalo civilizaciju, kulturu, nauku, pisana djela i studije... 
Naprotiv! Postojala je rimska civilizacija, njena kultura, literature i zakoni, na 
cemu se jos uvijek zasniva danasnja Evropa ili se pak nadovezuje na to. 
Postojali su i ostaci grcke civilizacije, njene logike, filozofije i umjetnosti sto jos 
uvijek predstavlja izvor zapadnog misljenja. Postojala je i prezijska kultura sa 
svom svojom umjetnoscu, poezijom, mitovima, ideologijama i vladajucim 
sistemima. Bilo je tu i drugih blizih ili daljih kultura kao sto je primjerice 
indijska i kineska. Stovise, rimska i perzijska kultura su sa sjevera, odnosno s 
juga, okruzivale Arabijski poluotok kad su jevrejstvo i krscanstvo zivjeli u 
samom njegovom srcu. Prema tome, uzrok ogranicavanja prve generacije, u 
periodu njena formiranja, iskljucivo na Kur'an nije bio taj sto su nedostajale 
svjetske kulture i civilizacije. Da je to doista bila smisljena namjera koja je 
planski sprovodena otkriva nam i srdzba Allahova Poslanika kada je u ruci 
Omera b. el-Hattaba ugledao stranicu Tevrata. Tom prilikom je rekao: 

"Allaha mi, da je i Musa ziv, tu medu vama, ni njemu ne bi bilo dopusteno 
nista drugo vec da me slijedi! " (Hadis prenosi Ebu Jala od Hammada, ovaj od 
Sa'bija, a on od Dzabira.) 

Postojala je, dakle, namjera Bozijeg Poslanika s.a.w.s., da izvor s kojeg se 
napaja ta generacija, u pocetnoj fazi svog formiranja, svede iskljucivo na Kur'an 
kako bi se samo njemu posvetili i kako bi ustrajali u njegovom metodu. Stoga se 
i jeste jako rasrdio kada je vidio da Omer r.a. pije s nekog drugog izvora. 

Boziji Poslanik s.a.w.s. je nastojao stvoriti generaciju cistoga srca, nepomucena 
razuma i misli, jasne svijesti. Nastojao ju je izvorno formirati, bez ikakva 
spoljnog utjecaja koji bi dolazio izvan bozanskog pravca, sto je jedino Kur'an 
mogao da garantira. 

Prva generacija je, dakle, pila samo sa jednog izvora i u historiji je imala 



jedinstveno mjesto. Sta se potom dogodilo? Izvori su se pomijesali! U izvor s 
kojeg su pile sve potonje generacije usuta je grcka filozofija i logika, perzijski 
mitovi i shvacanja, jevrejski israilijati, krscanska teologija i mnoge druge 
primjese razlicitih kultura i civilizacija. Sve se to pomijesalo i s komentarom 
Kur'ana, islamskom apologetikom, fikhom i usulom. Izuzev prve generacije, sve 
kasnije generacije su pile sa tog zamucenog izvora. I prva generacija se nikada 
vise nije ponovila. 

Mucenje bistrine prvog izvora je i glavni uzrok ocite razlicitosti svih kasnijih 
generacija od jedinstvene, osobene prve generacije. 

Pored razlike u kvalitetu izvora postoji i drugi isto tako vazan cinilac. Rijec je o 
razlici u nacinu prihvacanja (onoga sto je u izvoru) kod kasnijih generacija. 

Prva generacija, naime, nije citala Kur'an s prvenstvenim ciljem da se obrazuje i 
dode do novih informacija, odnosno da se nasladuje u uziva u njemu. Ni jedan 
od njih nije Kur'an uzimao samo zato da obogati i uzdigne svoj kulturni nivo 
zarad same kulture, niti zato da prosiri svoj znanstveni ili pravnicki opus. Svaki 
od njih je, zapravo, prihvacao Kur'an da bi prihvatio Boziju zapovjed koja se 
ticala njega licno i zajednice u kojoj je zivio, koja se ticala zivota koji je zivio on 
i njegova zajednica. Prihvacao je tu Zapovjed da bi postupio po njoj istog 
momenta kada je cuje, upravo onako kao sto vojnik primi "dnevnu zapovjed" i 
istog se casa pocne ravnati po njoj. ' Stoga oni nisu odjedanput uzimali mnogo, 
jer je svaki osjecao da bi tako uzeo mnogo duznosti i obaveza koje valja ispuniti. 
Zato se zadovoljavo sa 10 ajeta, pamtio ih i potom sprovodio u zivot, kao sto 
stoji u hadisu koji prenosi Ibn Mes'ud r.a. (Ibn Kesir ga navodi u uvodu svog 
tefsira). 

Upravo taj osjecaj - osjecaj primanja zarad sprovodenja, otkrio im je u Kur'anu 
nove i do tad im nepoznate predjele uzitka i nove horizonte znanja koji im se 
posigurno ne bi otkrili da su Kur'anu prisli sa osjecaj em istrazivanja, studiranja, 
ili iscitavanja. Ovakav jedan pristup znatno im je olaksavao primjenu i 
ublazavao tezinu obaveze. Mijesao je Kur'an sa njima samima i u dusama im i u 
zivotima pretvarao ga u zbiljski zivotni put, u zivu, pokretacku naobrazbu koja 
ne ostaje samo unutar mozgova ili medu koricama knjiga, vec se pretvara u 
utjecaj i zbilju i preokrece zivotni put! 

Ovaj Kur'an svoje blago poklanja samo onom ko mu pristupi na ovaj nacin - s 
duhom saznavanja koje proizvode djelovanja. Kur'an naime, nije objavljen s 
ciljem da bude knjiga intelektualnog uzivanja, knjiga knjizevnosti i umjetnosti, 
pripovijetke i historije - premda se sve to nalazi u njemu - vecje objavljen zato 
da bude nacin zivota - cist, bozanski nacin! 

I kao Kur'an, sve dio po dio ga objavljujemo da bi ga ti ljudima malo 
pomalo kazivao, i prema potrebi ga objavljujemo. (Al-Isra 106) 



Ovaj Kur'an nije objavljen odjedanput, vec u skladu s potrebama i zahtjevima 
kontinuiranog razvoja misli i shvacanja, te permanentnog uspona Zajednice i 
zivota u svim nj ego vim segmentima, ali i u svezi s prakticnim problemima s 
kojima se muslimanska zajednica suocavala u svom svakodnevnom zivotu. Tako 
bi objavljivan jedan ili vise ajeta o jednoj posebnoj, neobicnoj situaciji ili o 
konkretnom dogadaju govoreci ljudima, tim povodom, o njihovu dusevnu 
stanju, oslikavao im poziciju u kojoj se nalaze i precizirao im nacin djelovanja u 
njoj. Istodobno bi im ispravljao pogresna rezonovanja i postupanja, i uvijek ih, u 
svemu tome, vezivao za Allaha, njihova Gospodara, i isticao im Njegova 
svojstva koja djeluju u kosmosu. Oni su tada osjecali da zive zajedno s nebeskim 
drustvom (arapski: el-mele' el-e'ala), pod direktnim Bozijim nadzorom, u 
beskraju Njegove moci. Stoga su svoj svakodnevni zivot u cijelosti prilagodavali 
torn autenticnom Bozijem putu. 

Prvu generaciju, onako valicanstvenu kakva je bila, proizveo je njen odnos 
prema Bozijim i Poslanikovim rijecima - prihvacanje tih rijeci s ciljem njihova 
sprovodenja u zivot i zivljenja sa njima. Sve potonje generacije rezultat su 
jednog drukcijeg odnosa - prihvatanja zarad istrazivanja i intelektualnog i 
duhovnog nasladivanja. I ovaj faktor je, nesumnjivo, osnovni uzrok zbog kojeg 
su se sve kasnije generacije i te kako razlikovale od oneprve. 

Postoji treci cinilac koji treba registrovati i razmotriti. 

Naime, prvi muslimani su se, prihvatanjem islama, istog momenta oslobadali 
tereta svoje predislamske (dzahilijetske) proslosti. U trenutku ulaska u islam 
svaki od njih je duboko osjecao da on zapocinje jedan sasvim nov zivot, potpuno 
odvojen od onog koji je zivio prije toga u dzahilijetu (neznanju). Sa sumnjom, 
skepsom, oprezom i strahom se postavljao spram svega sto je obicavao raditi u 
torn periodu i sve to smatrao necasnim, nedostojnim, i neprimjernim islamu! 
Upravo s tim osjecanjem on je primao novu, islamsku uputu. Ako bi ga i 
jedanput i nadvladala njegova strast, ako bi ga privukla neka ranija navika, ako 
bi mu promakao neki islamski zahtjev... istog casa bi osjetio pogresku i grijeh i u 
dubini svoje duse ocutio snaznu potrebu za ociscenjem od toga i opet iznova 
pokusao biti u strogom skladu s kur'anskom uputom. 

U svijesti i osjecanjim novoga muslimana nastupao je potpuni raskid s 
njegovom prosloscu iz cega je proizilazio i prekid svih veza s ranijim drustvom 
koje je bilo oko njega. On je definitivno raskidao sa svojom dzahilijetskom 
sredinom i definitivno se utapao u svoju novu islamsku sredinu. Istina, on je i 
dalje trgovao s nekim mnogoboscima i odrzavao dnevnu komunikaciju sa njima, 
no to je jedno, a odvojenost misli i osjecanja je nesto sasvim drugo. 

Postojala je puna odvojenost od neislamskog okruzenja, od njegovih obicaja, 
poimanja, navika i odnosa, sto je rezultat odvajanja od ideje mnogobostva i 



prihvatanja vjere u jednog Boga, odvajanja od neislamskog poimanja zivota i 
postojanja i prihvatanja islamskoga... Ta odvojenost je, dakle, rezultat ulaska u 
novo islamsko drustvo s njegovim no vim vodstvom, te poklanjanja tome drustvu 
i tome vodstvu sve svoje ljubavi i odanosti, svih svojih sposobnosti i cijelog 
sebe. 

Bio je to totalan razlaz puteva. Pocetak hoda no vim putem znacio je Slobodan 
hod, bez pritiska zivota dzahilijetskog drustva i bez poimanja i vrijednosti koje 
su vladale u njemu. No tu, u takvoj situaciji i upravo zbog toga, musliman je 
nailazio na neprijatnosti i intrige, ali je u sebi dobro znao da je konacno odlucio i 
opredijelio se. Dzahilijetsko razmisljanje i dzahilijetski nacin zivota vise nisu 
nalazili puta do njega. 

Mi smo danas u dzahilijetu poput onoga kojije zatekao islam, Hi ujos crnjem. 
Sve oko nas je dzahilijet: poimanja ljudi i njihova vjerovanja, navike i obicaji, 
izvori obrazovanja, umjetnost i knjizevnost, prava i zakoni... Stovise, znatan dio 
onoga sto smatramo islamskom kulturom, islamskim izvorima, islamskom 
fdozofijom i islamskom mislju - takoder je djelo ovog dzahilijeta!!! Stoga se u 
nama ne ustabiljuju islamske vrijednosti, a u nasim umovima se ne razbistrava 
islamsko poimanje. Medu nama ne nastaje impozantna generacija sastavljena 
od ljudi kova prve generacije koju je islam u pocetku proizveo. 

Mi, u islamskom pokretu, u periodu izrastanja i formiranja, moramo se 
osloboditi svih utjecaja dzahilijeta u kojemu zivimo i iz kojeg se napajamo. 
Moramo se iznova vratiti onom cistom izvoru s kojeg su se napajali ljudi prve 
generacije, izvoru koji se garantovano nije zamutio niti ga je bilo sto dotaklo. 
Vratit cemo se njemu da iz njega crpimo svoju predstavu o sustini cjelokupnog 
postojanja i o sustini covjekovog postojanja, te predstavu o ukupnim odnosima 
izmedu njih dvoga i Istinske Savrsene Egzistencije Allaha dz.s.. Otud cemo 
crpiti nasa razumijevanja zivota, nase vrijednosti i moral, nase uzuse vlasti, 
politike, ekonomije i drugih predpostavki ljudskog zivota. 

Mi se danas moramo vratiti tome izvoru! Kada mu se vratimo - s osjecanjem 
primanja zarad sprovodenja i ravnanja po tome, a ne s ciljem studiranja i 
nasladivanja - vraticemo se tome izvoru da vidimo sta on zeli od nas da budemo 
- pa da budemo! Na tome putu susrest cemo se s vanrednom umjetnickom 
ljepotom u Kur'nu, susrest cemo se s prelijepim kazivanjem, s prizorima 
Sudnjega Dana, s intuitivnom logikom. Susrest cemo se, zapravo, sa svim onim 
za cim tragaju istrazivaci i sladokusci. Mi se s tim, medutim, susrecemo 
usputno. To nije nas prvenstveni cilj. Nas ciljje saznati: sta Kur'an trazi od nas 
da cinimo; kakva je globalna predodzba koju Kur'an zeli da imamo; kakvu 
svijest o Bogu; kakav moral trazi od nas, kakvo stanje i stvaran poredak u 
zivotu? 

Potom se moramo osloboditi pritiska dzahilijetskog drustva, dzahilijetskih 
predodzbi, obicaja i vodstva, i to u dubini nasih dusa. Nasa zadaca nije da se 



pomirimo sa stvarnoscu ovog dzahilijetskog drustva, niti da mu se priklonimo. 
Naprotiv, nase pomirenje sa dzahilijetom nije moguce! Prema tome, nasa zadaca 
je da prvo promijenimo sebe 2 , a odmah potom i drustvo. Nas primarni zadatak je 
promijeniti stvarnost ovoga drustva - iz temelja promijeniti ovu dzahilijetsku 
stvarnost! Ona u svojoj osnovi proturjeci islamskom putu i islamskoj koncepciji. 
Ova stvarnost, naime, silom i pritiskom nam zabranjuje da zivimo onako kako to 
od nas trazi Bozanski Zakon! 

Prvi korak na nasem putu jeste taj da se izdignemo iznad ovog dzahilijetskog 
drustva, iznad njegovih vrijednosti i koncepata. Nimalo ne smijemo odstupiti od 
nasih vrijednosti i nasih koncepata kako se vec na pola puta ne bismo ponovo 
susreli sa njim. To nikako! Nasi putevi se totalno razilaze. Ako napravimo i 
jedan zajednicki korak, potpuno cemo izgubiti pravac, i izgubit cemo put! 

Na nasem putu nailazit cemo na mnoge nevolje i teskoce i od nas ce se 
zahtijevati ogromne zrtve. Medutim, mi drugog izbora nemamo ako zelimo 
slijediti put prve generacije kojom je Allah utemeljio Svoj put i koju je pomogao 
protiv dzahilijeta. 

Dobro je da uvijek budemo svjesni prirode naseg pravca, nase pozicije i prirode 
puta koji moramo preci da bismo izasli iz dzahilijeta upravo onako kako je iz 
njega izasla jedinstvena kur'anska generacija. 



1 Kao sto ih Allah u Kur'anu opisuje dajuci primjer svima nama: I oni (vjernici) 
govore: "Cujemo i pokoravamo se; oprosti nam, Gospodaru nas; tebi cemo 
se vratiti." (Prevod znacenja Kur'ana 2:285) (op. redakcije.) 

2 Kao sto Allah u Kur'anu kaze: "Zaista, Allah nece promijeniti stanje jednog 
naroda, sve dok taj narod ne izmijeni sebe!" (Prevod znacenja Kur'ana 13:11) 
(op. redakcije.) 

NARAV KUR'ANSKOG METODA 

Mekkanski dio Kur'ana je Posalaniku s.a.w.s. objavljivan trinaest punih godina i 
za svo to vrijeme govorio mu je samo o jednom problemu, o problemu koji se 
sustinski ne mijenja. Nacin izlaganja tog problema se, medutim, skoro ni jednom 
nije ponovio. Tako je Kur'an svaki put taj problem iznova cinio no vim, kao da 
ga tretira po priv put. 

Govorio je o prvom zahtijevu, o najvecem zahtijevu, o temeljnom zahtjevu nove 
vjere. Govorio je o vjerovanju i njegovom osnovnom segmentu - odnosu izmedu 
covjeka i Boga (uluhijjet i 'ubudijjet). 

S tim se obracao covjeku kao covjeku. U torn smislu arapski covjek tog vremena 
jednak je arapskom covjeku svakog drugog vremena, kao sto je jednak i svaki 



drugi covjek , kako u torn tako i u svim drugim vremenima. 

To je, zapravo, pitanje Covjeka koje se nikada ne mijenja, pitanje njegova 
egzistiranja na ovom svijetu i pitanje njegova kraja, zatim pitanje njegova 
odnosa s ovim svijetom i zivim bicima oko njega, pitanje njegova odnosa prema 
Stvoritelju tog svijeta i tih zivih bica... To se, dakle, nikada ne mijenja jer je 
rijec o postojanju i o samom covjeku kao takvom. 

Mekkanski Kur'an je covjeku objasnjavao tajnu njegova postojanja i postojanja 
svijeta oko nejga. Govorio mu je: ko je on, odakle je dosao, zasto je dosao, gdje 
ce na kraju otici, ko ga je iz nistavila i svijeta nepoznatog doveo ovamo, ko ce 
ga odvesti odavde i kakav ce mu tamo kraj biti. Govorio mu je: sta je ovo 
postojanje koje on osjeca da iza njega stoji Nepznato koje ga nadzire, a koje ne 
vidi; ko je stvorio svu ovu egzistenciju prepunu tajni - ko njome upravlja i ko je 
preokrece; ko je uvijek iznova obnavlja i ko je tako mijenja. Takoder mu je 
govorio kako da se ponasa perma Stovritelju ovog kosmosa, ali i sa samim 
kosmosom, i objasnjavao mu kako ljudi treba da komuniciraju medu sobom. 

Rijec je, dakle, o najznacajnijem pitanju i na njemu se temelji cjelokupno 
covjekovo egzistiranje. Ono ce i dalje ostati najznacajnije, sve do Konacnog 
kraja. 

Tako je proteklo punih trinaest godina u utvrduvanju ovog pitanja koje sustinski 
obuhvata cjelokupan covjekov zivot u svim vidovima njegova ispoljavanja. 

Mekkanski dio Kur'ana ni jednog momenta nije izasao iz okvira ovog temeljnog 
pitanja niti se pozabavio bilo cim sto je u vezi s prakticnim uredenjem zivota, 
sve dok se nije dalo primjerno pojasnjenje i dok se sve komponente ovog pitanja 
nisu cvrsto ustabilile u srcima odabrane skupine ljudi. Njih je Allah odredio da 
oni ponesu ovu vjeru i da ustroje svaran zivotni poredak u kojemu ce ona dobiti 
svoj prakticni izraz. 

Nosioci islamske ideje i zagovornici uspostavljanja takvog drustvenog poretka u 
kojemu ce vjerski propisi biti prakticno sprovedeni u zivot, moraju se, dakako, 
dugo zadrzati pred ovim znacajnim fenomenom. Rijec je, razumije se, o 
cinjenici da je mekkanski dio Kur'ana punih trineaset godina imao isljucivu 
namjeru da dobro ucvrsti ovo islamsko vjerovanje. Za sve to vrijeme on se nije 
pozabavio ni jednom pojedinosti drustvenog poretka ne kojem bi se odrzavao, 
niti pak zakonodavstvom koje bi muslimansko drustvo trebalo primjenjivati. 

Bozija mudrost je htjela da prvo pitanje kojim se pozabavio islamski poziv 
(da'wa) jos od samog pocetka Objave, bude pitanje vjerovanja. Htjela je, 
takoder, da Boziji Poslanik svoje prve korake na putu ovog poziva nacini 
pozivajuci ljude da posvjedoce da "nema drugog boga osim Allaha", i da svoj 
poziv nastavi upoznajuci ih s njihovim istinskim Gospodarom kojemu jedino 
traba da robuju. 



Na prvi pogled, i ljudski gledano, to nije bio i najlaksi put do arapskih srca! 
Naime, oni su sasvim dobro znali sta u njihovom jeziku znaci rijec "Bog" i sta 
podrazumijevaju rijeci: "Nema drugog Boga osim Allaha!" Vrlo dobro su znali 
da Bozanstvo (uluhijjet) znaci vrhovnu vlast, da vjerovanje u samo jedno 
Bozanstvo, u Allaha Uzvisenog, znaci uzurpaciju vlasti koju su sprovodili 
vracevi, svecenici, namjesnici i vladari i njenu cjelovitu predaju samo Allahu... 
Cjelovitu predaju vlasti samo Allahu: vlasti nad savjestima, nad obredima i 
svakodnevnim zivotom, vlasti u imetku i sudstvu, vlasti nad dusama i tijelima 
ljudi... Vrlo dobro su znali da je "Nema drugog Boga osim Allaha" atak na svu 
zemaljsku vlast koja je sebi prigrabila najuze karakteristike Bozanstva, da je to 
atak na ukupno stanje koje je proisteklo iz tog grabeza, da je to otvoren sukob s 
vlascu koja upravalja zakonom koji je sama izmislila, a koji Allah nije 
dopustio... Arapima, koji su dobro poznavali svoj jezik i koji su, prema tome, 
znali pravi sadrzaj poziva "Nema drugog boga osim Allaha" nije bilo nepoznato 
sta taj poziv predstavlja za njihovo postojece stanje, za njihove pozicije i vlasti. 
Stoga i jesu taj poziv, ili bolje reci tu revoluciju, docekali onako zestoko i 
suporostavili joj se krvavo, sto je svakome odvec poznato... 

Zasto je upravo to bilo pocetni korak ovog poziva? Zasto je Bozija mudrost 
odredila da on zapocne sa svim ovim teskocoma? 

Kada je Boziji Poslanik s.a.w.s. poslat s ovom vjerom, najplodnija i najbogatija 
arapska podrucja nisu bila u njihovim rukama, vec su njima gospodaraili drugi 
narodi! 

Na sjeveru je cijeli Sam (danasnja Sirija) bio potcinjen Rimljanima. Njim su 
upravljali arapski namjesnici koje su Rimljani postavljali. S druge strane, na 
jugu, cijeli Jemen je bio potcinjen Perzijancima, te su i oni tu imenovali svoje 
arapske namjesnike. Arapi su drzali samo Hidzaz, Tihamu, Nedzd i neplodna 
pustinjska podrucja u kojima bi se tu i tamo nasla poneka plodna oaza! 

Mozda ce neko da kaze: "Muhammed s.a.w.s., s obzirom na to da je bio 
povjerljiv i iskren i da ga je jos prije poslanstva pleme Qurejs izabralo da 
presudi kod postavljanja crnog kamena i prihvatilo njegovu presudu, dakle 
petnaest godina prije no sto je primio Objavu, kao najutjecajnijeg clana Benu 
Hasima koji je bio najelitniji dio Quresija, mogao je kao takav svoj poziv 
nacionalno proklamirati s ciljem homogeniziranja arapskih plemena koja su 
nagrizala svakojaki sporovi i razdirali ih medusobni sukobi. Mogao je svoj 
poziv, dakle, nacionalno usmjeriti kako bi od kolonijalnih imperija povratio 
otetu arapsku zemlju, sa sjevera od Rimljanja, a s juga od Perzijanaca. Tako je 
mogao visoko uzdici zastavu arabizma i uspostaviti nacinolano jedinstvo na 
cijeloj teritoriji Poluotoka". 

Mozda ce neko da kaze: "Da je Boziji Poslanik s.a.w.s. ovako usmjerio svoj 
poziv, nesumnjivo bi mu se odazvala sva arapska plemena. Istodobno, ne bi 
morao citavih trinaest godina trpjeti zbog orjentacije koja je bila suprotna 



interesima vladajucih krugova na Poluotoku!" 

Mozda ce, opet, neko reci: "Muhammed s.a.w.s. nakon sto bi mu se Arapi 
odazvali i povjerili mu vlast i upravljanje i nakon sto bi u svoje ruke preuzeo svu 
vlast i slavu, lahko to mogao iskoristiti za ucvrscivanje monoteistickog 
vjerovanja s kojim je poslat, te za pridobijanje ljudi da se potcine vlasti svoga 
Gospodara nakon sto ih je pridobio da se potcinje njegovoj ljudskoj vlasti!" 

Uzviseni Allah, koji je Najmudriji i Najveci Znalac, svog Poslanika, medutim, 
nije usmjerio u tome pravcu! Naprotiv, usmjerio ga je da se suprostavi 
principom "Nema drugog boga osim Allaha" i da, zajedno sa malobrojnom 
skupinom svojih pristalica, pretrpi sve one uzase i teskoce! 

Zasto? Ta Allah Uzviseni nece svoga Poslanika i vjernike koji su sa njim, prisliti 
na nesto ruzno i neprijatno! On, Uzviseni, znao je da to nije ispravan put. Nije 
pravi put to da se zemlja oslobodi iz ruku rimskog ili perzijskog nasilnika i 
preda se u ruke arapskog nasilnika. Svaki nasilnik je nasilnik! Zemlja pripada 
Allahu i mora se Njemu predati. No Allahu se moze predati samo ako se nad 
njom digne zastava LA ILAHE ILLALLAH (Nema drugog boga osim Allaha). 
Nije, dakle, ispravan put taj da se ljudi na ovoj Zemlji oslobode od rimskog ili 
perzijskog silnika i prepuste se arapskom silniku. Ta svaki silnik je silnik, ma ko 
on bio! Ljudi su jedino Allahovi robovi, a to mogu biti samo onda kad se digne 
zastava LA ILAHE ILLALLAH - Nema drugog boga osim Allaha, sto Arapin 
koji dobro poznaje znacenje svog jezika vrlo dobro razumije: nema vladarenja 
osim Bozijeg, nema zakona osim onog koji je od Boga, nema vlasti niko ni nad 
kim jer sva vlast pripada samo Bogu i jer je 'nacija' koju islam zeli ljudima 
vjerskog karaktera, vjerska nacija, u kojoj je pod Allaovom zastavom potpuno 
jednak Arapin, Rimljanin, Perzijanac i svi drugi narodi i rase. 

To je ispravan put... 

U vrijeme kada je Boziji Poslanik s.a.w.s. poslat sa ovom vjerom, arapsko 
drustvo je bilo krajnje ekstremno u pogledu podjele bogatstva i pravde. 
Malobrojna skupina je u svojim rukama drzala skoro cjelokupan kapital i 
trgovinu. Uz to je prakticirala i kamatu sto je doprinosilo da joj se kapital i 
trgovina enormno povecavaju. Ogromna vecina ljudi je imala samo neimastinu i 
glad. Onaj ko ima bogatstvo ima i ugled i polozaj u drustvu, dok ostali, koji cine 
ogromnu vecinu, nemaju ni jedno ni drugo! 

Mozda ce ovdje neko reci: "Muhammed s.a.w.s. je svom pozivu mogao dati 
drustveni karakter i tako najaviti rat aristrokaciji. Mogao ga je usmjeriti na 
preuredenje postojeceg stanja s ciljem da se bogatstvo bogatih vrati 
siromasnima." 

Mozda ce neko jos reci: "Da je Boziji Poslanik s.a.w.s. ovako postupio sa svojim 
pozivom, arapsko drustvo bi se nesumnjivo podjelilo na dva dijela. Na jednoj 



strani bi bila ogromna vecina ljudi koji bi prihvatili tu novu ideju i pobunili se 
protiv tiranije kapitala, casti i ugleda, dok bi na drugoj strani bila skupina koja bi 
nastojala sacuvati postojece stanje. U torn slucaju se ne bi desilo ono sto se 
desilo - da cjelokupno drustvo, izuzev doista rijetkih pojedinaca zajednicki 
ustane protiv principa LA ILAHE ILLALLAH!" 

Mozda ce reci takoder i ovo: "Muhammed s.a.w.s. je, nakon sto bi mu se 
odazvalo to ogromno mnostvo koje bi on predvodio i pomocu kojeg bi bez 
teskoce savladao i pokorio onu malobrojnu skupinu, to svoje mjesto i vlast lahko 
mogao iskoristiti za ucvrscivanje monoteistickog vjerovanja ('aqidetu et-tewhid) 
s kojim ga je poslao njegov Gospodar. Tako je lahko mogao pridobiti ljude da se 
potcine vlasti svoga Gospodara, kad ih je vec pridobio da se potcine njegovoj 
ljudskoj vlasti." 

Uzviseni Allah, koji je Najmudriji i Najveci Znalac, svog Poslanika, medutim, 
nije usmjerio u torn pravcu... 

Allah je, naravno, znao da to nije pravi put. Znao je da drustvena pravda nuzno 
mora proisticati iz opceg vjerovanja/uvjerenja konkretnog drustva koje rjesenje 
svakog pitanja podvrgava Bozijim propisima i koje dobrovoljno i rado prihvata 
Allahove odredbe u pogledu pravedne raspodjele i zajednicke skrbi svih 
sudionika, dime se u srcu i onoga koji uzima i onoga koji daje podjednako 
ucvrscuje uvjerenje da on na taj nacin izvrsava zakon koji je Bog propisao. Uz 
to svaki ucesnik u pokornosti ovom zakonu ocekuje najljepse rezultate i svako 
dobro kako na ovom, tako i na buducem svijetu. Tako ljudskim srcima ne 
ovladava pozuda i zavist niti se sve mora rjesavati silom, strahom i terorom! 
Tako se ne kvare ljudska srca i ne sputavaju se duhovi, kao sto se to desava u 
porecima koji se ne zasnivanu na principu LA ILAHE ILLALLAH! 

Kada je poslat Boziji Poslanik s.a.w.s. moralni nivo Arabijskog poluotoka bio je, 
osim nekih nepatvorenih beduinskih vrlina, na najnizoj mogucoj razini. 

U drustvu su u dobroj mjeri bili rasireni svakojaki oblici nepravde, o cemu 
rjecito govori mudrost pjesnika Zuhejra b. Ebi Silmija: 

Ko se ne brani oruzjem svojim, zdrobljen ce biti 
a ko nasilje ne cini, samog ce ga nasilje stici! 



To nedvosmisleno izrazava i opcepoznati stav u predislamskom periodu: 
"Pomozi svoga brata i kada je nepravedan i kada se njemu nepravda cini!" 

Alkohol i kocka su obavezni pratioci bolesnog drustva i, sto vise, oni su njegov 
ponos! Njime obiluje cjelokupna predislamska poezija! 

Prostitucija, u svim svojim oblicima, je jedno od znamenja takvog drustva! To je 



opce pravilo i odnosi se na svako neislamsko (dzahilijjetsko) drustvo, kako u 
proslosti tako i danas. Arapsko predislamsko drustvo je, u torn smislu, izgledalo 
ovako (kako ga je opisala Aisa r.a.): 

"U dzahilijjetu (predislamkom drustvu) su postojale cetiri vrste bracnih veza. 
Jedna od njih je bila poput danasnjeg braka: covjek od drugog covjeka zaprosi 
njegovu sticenicu ili kcerku, zaprosi je i potom ozeni. Druga vrsta braka je bila 
takva da covjek svojoj zeni, odmah nakon prestanka njenog menstrualnog 
ciklusa, kaze: 'Otidi kod tog i tog covjeka i zamoli ga da spava stobom!' Zatim 
joj se ne bi priblizavao u postelji sve dok se ne ustanovi da li je zatrudnjela od 
onog covjeka kojem je isla! Kada bi se to ustanovilo, onda bi joj prilazio njen 
covjek kada to pozeli. On je, naime, to cinio u zelji da mu djete bude plemenitog 
porijekla! Bio je to tzv. brak nabavke. Treca vrsta bracne veze: sakupilo bi se 
nekoliko ljudi, ciji bi broj obavezno bio manje nego deset, i otisli bi kod jedne 
zene. Svako od njih bi opcio s njom. Ako bi tu zanijela i poslije rodila dijete, 
nekoliko noci nakon poroda ona bi ih sve pozvala k sebi, a ni jedan se ne bi smio 
ne odazvati. Sakupili bi se kod nje, a ona bi im rekla: 'Svi znate sta ste uradili! Ja 
sam, evo, rodila. Dijete je tvoje!' Tako bi imenovala onog koji joj se najvise 
dopadne i dijete bi se smatralo nj ego vim! Imenovani ga se nije mogao odreci! 
Cetvrta vrsta bracne veze: sakupilo bi se mnogo ljudi i otisli bi kod jedne zene. 
Ona nikoga od njih nije mogla vratiti. Bile su to prostitutke. One su na svojim 
vratima imale okacene zastavice kao oznake. Ko god je htio, mogao je uci kod 
njih. Ako bi neka od njih zatrudnjela i dijete rodila, oni bi se sakupili kod nje i 
prema izgledu djetete nastojali bi prepoznati oca! Dijete bi pripisali onom ko im 
je izgledao najvjerovatnijim ocem i on bi ga prisvojio. Dijete bi se zvalo 
njegovim i on ga se nije imao pravo odreci!" (Ovo biljezi Buhari u poglavlju o 
braku!) 

Ovdje ce mozda neko reci: "Muhammed s.a.w.s. je svoj poziv mogao uciniti 
reformistickim i tako akcenat staviti na popravljanje opceg morala, na ciscenje 
drustva, i oplemenjivanje ljudskih dusa." 

Neko ce mozda jos primjetiti: "On s.a.w.s. je i u to vrijeme mogao naci, kao sto, 
uostalom, svaki eticki reformator moze naci u svakoj sredini, dobre ljude kojima 
smeta necist koja ih okruzuje i koje bi svakako ponijela gordost i muzevnost da 
se odazovu pozivu za reformu i prociscenje." 

Neko ce mozda reci: "Da je Boziji Poslanik s.a.w.s. tako postupio odmah na 
pocetku bi mu se odazvala najbolja skupina ljudi, ciji je moral cist, a duse 
neporocne, i zahvaljujuci tome oni bi lakho prihvatili njegovu vjeru i sirili je 
medu ljudima. Ovako je poziv LA ILAHE ILLALLAH izazvao zestok optor na 
samom pocetku puta." 

Uzviseni Allah je, naravno, znao da ni to nije pravi put! Znao je da se moral 
moze popraviti samo na temelju vjerovanja koje postavlja kriterije i ustanovljuje 
vrijednosti, ali koje postavlja i vlast na koju se oni oslanjaju, te kompetencije 



koje ta vlast posjeduje i koje sprovodi kako prema onima koji se drze tih 
kriterija i tih vrijednosti, tako i prema onima koji ih krse. Naime, prije no sto se 
ucvrsti to vjerovanje i prije no sto se precizira ta vlast, sve vrijednosti ostaju 
labilne kao i sav moral koji se zasniva na njima, bez cvrstog uzusa, bez uporista 
i bez primjerne nagrade ili kazne! 

Kada se, nakon ogromnog truda, vjerovanje ucvrstilo i kada se ustabilila vlast na 
koju se naslanjalo... Kada su ljudi upoznali svoga Gospodara i samo Njega 
obozavati poceli... Kada su se oslobodili vlasti robova i slasti... Kada se u 
njihovim srcima dobro ucvrstilo LA ILAHE ILLALLAH... Allah je s tim i 
takvim ljudima ucinio sve sto bi iko zamisliti mogao... Zemlja se ocistila od 
"Rimljana i Perzijanaca", ne zato da bi se na njoj uspostavila vlast "Arapa", vec 
da bi se uspostavila vlast "Allahova"! Zemlja se ocistila od vlasti svakog silnika 
- rimskog, perzijskog i arapskog podjednako... 

Drustvo se ocistilo od nepravde svake vrste. Uspostavljen je "islamski poredak" 
koji sprovodi Bozansku pravdu, koji vrjednuje Bozanskim kriterijima i koji 
samo u Bozije ime visoko dize zastavu drustvene pravdne. Tu zastavu on zove 
ISLAM i ne veze je ni za sto drugo. Na njoj pise samo: LA ILAHE ILLALLAH! 



Ocistili su se ljudi i njihov moral i prosvjetlile se duse i srca do te mjere da cak 
nije bilo ni potrebe, osim u vrlo rijetkim slucajevima, za kaznama i opomenama 
koje je Bog propisao! Nadzor i kontrola su kod njih bili u svijestima, a sva 
zudnja u postizanju Bozijeg zadovoljstva i Njegove nagrade. Zivot i strah od 
Njegove srdzbe i Njegove kazne zauzeli su mjesto kontrole i kaznenog zakona. 

Covjecanstvo je, kao nikada prije, postiglo vrhunac reda, morala i ovosvjetskog 
zivota. Nikada to nije postiglo ni kasnije, osim pod islamskom vlascu! 

Sve je to postignuto stoga sto su oni koji su uspstavili ovu vjeru u formi drzave, 
sistema, zakona i propisa, najprije tu vjeru uspostavili u svojim svijestima i 
zivotu u vidu vjerovanja, morala, poboznosti i svakodnevnog zivljenja. Njima je, 
za uspostavljanje ove vjere, dato samo jedno obecanje u kojem nije bilo niti 
pobjede niti vlasti, pa cak ni same te vjere pod njihovim rukovodstvom... Samo 
jedno obecanje - DZENNET! To je sve sto im je obecano za iscrpljujucu borbu, 
za teske patnje, za sirenje vjere i suprotstavljanje dzahilijjetu (neznanju) onim 
sto preziru vlastodrsci svakog vremena i prostora - s LA ILAHE ILLALLAH! 

Kada ih je Allah na svakakve kusnje stavio, pa se stripili, kada njihove duse vise 
nisu imale prohtjeva za sebe, kada je bilo ocito da oni na ovom svijetu ne 
ocekuju nikakvu nagradu, ma kakva ona bila, makar i pobjeda ove vjere pod 
njihovim rukovodenjem i njena primjena na Zemlji zahvaljujuci njihovu trudu i 
kada se vise nisu ponosili svojim precima ili svojim narodom, zavicajem ili 
zemljom, porodicom ili kucom... Kada se sve to kod njih postiglo bilo je jasno 
da su dostojni velikog povjerenja - povjerenja da bdiju nad vjerom u kojoj sva 



vlast pripada izkljucivo Bogu Uzvisenom: u srcima, u svijestima, u nacinu 
zivota, u vjerskim obredima, u dusama i imetku, u svakom stanju i situaciji; 
povjerenja vlasti koja im se daje da je primjenjuju u skladu s Bozijim Zakonom i 
s Bozijom Pravdom, ali da od te vlasti za sebe nemaju nista, niti za svoju 
porodicu, narod ili rasu. Sva vlast koja je u njihovim rukama pripada smo Bogu, 
i Njegovoj vjeri i Njegovom Zakonu, jer znaju daje sve to od Njega, da im je tu 
vlas On dao. 

Ovaj blagoslovljeni metod, medutim, ne bi polucio ovako znacajne rezultate da 
vjerski poziv (da'wa) nije zapoceo onako kako je zapoceo i da nije digao samo 
jednu zastavu, zastavu LA ILAHE ILL ALL AH, i nikakvu drugu pored nje; da 
taj poziv nije isao ovim naizgled teskim i mukotrpnim, a u sustini lahkim i 
blagoslovljenim putem. 

Ovaj blagoslovljeni metod ne bi bio u cjelosti posvecen Bogu da je poziv u 
svojim prvim koracima imao obiljezje nacionalnog, drustvenog, etickog...ili da 
je uz svoj jedini moto - LA ILAHE ILLALLAH - imao jos bilo kakav drugi. 

Tako je cjelokupan mekkanski dio Kur'ana posvecen ucvrscivanju LA ILAHE 
ILLALLAH u srcima i svijesti ljudi. On je sav u znaku tog puta i pored njegove, 
naizgled, mukotrpnosti i u znaku izbjegavanja svih drugih sporednih puteva. On 
je u znaku ustrajnosti na torn putu. 

Sto se pak tice jedne kur'anske preokupacije ovog perioda - pitanja vjerovanja - i 
njegova nezalazenja u pojednisti sisema na kojima se bazira i u zakone kojima 
se ureduju meduljudski odnosi, ona je znacajan stavak i njega nosioci vjerskog 
poziva moraju savjesno razmotriti. 

Naime, to je uslovila sama priroda ove vjere jer se ona u cjelosti zasniva na 
principu Jednog Bozanstva. Sve njene regulative i svi njeni propisi proisticu iz 
ovog velikog korjena. I kao sto ogromno, visoko drustvo, prostrana hlada i 
ispreplitanih grana, vinuto u visine, mora imati korijen duboko u zemlji i pruzen 
daleko na sve strane, koji odgovara nj ego vim dimenzijama, tako i ova vjera... 
Njen sistem obuhvaca cijeli zivot i bavi se velikim i malim pitanjima 
covjecanstva. On ureduje covjekov zivot ne samo na ovom, vec i na buducem 
svijetu i ne samo pojavnom vec i u nevidljivom, skrivenom svijetu; ne samo u 
vidljivim, materijalnim komunikacijama, vec i u dubinama svijesti i 
najskrovitijim tajnama i namjerama. On je citava jedna organizacija - ogromna, 
siroka i prostrana, i prema tome mora imati korijenje i dubine srazmjerne toj 
ogromnosti, prostranosti, utemeljenosti i rasirenosti. 

Ovo je jedna dimenzija tajne ove vjere i njene naravi. Ona odreduje metod u 
njenoj izgradnji i trajanju. Ona prepusta izgradnju vjerovanja i njegovo 
ukorjenjenje, njegovu sirinu i dubinu, svim izdancima ljudske duse. Ova 
dimenzija pokazuje nacin ispravnog formiranja, garanciju mogucnosti i 
uskladenost izmedu vidljivog dijela drveta i njegova korijenja duboko u zemlji. 



Kada se, u svojim velikim dubinama, jedanput ucvrsti vjerovanje LA ILAHE 
ILLALLAH, u isto vrijeme se, zajedno sa njim, ucvrscuje i citav sistem u kojem 
se to LA ILAHE ILLALLAH manifestira. Tako se pokazuje da je to jedini 
sistem koji prihvacuju duse u kojima se ucvrstilo vjerovanje i koje su mu se 
odmah na pocetku sasvim prepustile, cak i prije no sto su im pojasnjene njegove 
pojedinosti i propisi! Ta pokornost odmah na pocetku je, zapravo, zahtjev samog 
vjerovanja (imana). Zahvaljujuci tome duse sa zadovoljstvom prihvataju sve 
islamske regulative i propise koji im se poslije pojasne i nicemu se ne opiru niti 
dvoume u pogledu prakticne primjene svakog novog saznanja. Na taj nacin je 
dokinut alkohol, kamata, kocka i sva ostala dzahilijjetska praksa. Sve je to 
dokinuto samo kur'anskim ajetima ili rijecima Bozijeg Poslanika s.a.w.s.! Za 
nesto od svega toga zemaljske vlade se, medutim, trude svojim zakonima i 
propisima, svojim poveljama i konvencijama, vojskom i organima vlasti, 
propagandom i informisanjem, i jedino sto uspijevaju jeste sputati javno krsenje 
propisa! U isto vrijeme drustvo im stenje u moru zabranjenih stvari i poroka! 
Druga dimenzija naravi ove vjere ogleda se u torn pravilnom metodu. Ova vjera 
zapravo i jeste jedan ozbiljan, dinamican i praktican nacin zivota (menhedz). 
Ona je i dosla s ciljem da uredi zivot u njegovoj prakticnoj formi i da njegovu 
konkretnu stvarnost potcini svojim kriterijima: da je odobri, korigira ili da je iz 
temelja promijeni. Stoga se njeni propisi i odnose samo na stvarne situacije u 
drustvu koje odmah na pocetku prizna vlast Boziju. 

Islam nije teorija koja se bavi pretpostavkama! Islam je nacin zivota i bavi se 
stvarnoscu. Za to je, prije svega, potrebno muslimansko drustvo koje doslovno 
prihvata vjerovanje da 'nema drugog boga osim Allaha' i da sva vlast pripada 
iskljucivo Njemu; da osim Allaha nikome drugom ne prizna vladarenje i da se 
ne pomiri ni s jednim poretkom koji se ne zasniva na ovom principu. 

Kada se jedno takvo drustvo doista uspostavi, ono ce tek tada imati svoj stvarni 
zivot koji ce iziskivati uredenje i zakonske regulative. Islam tek tada, i samo u 
torn slucaju, pocinje utvrdivati te regulative i propisivati zakone narodu koji se 
sustinski opredijelio za to i koje je sve drugo u torn smislu odbacio. 

Sljedbenici ovog vjerovanja obavezno moraju imati vlast nad samima sobom i 
nad svojim drustvom. Ona ce garantirati sprovodenje zakonskih propisa i 
regulativa, sto ce cijelom sistemu obezbijediti potrebno postovanje, a 
zakonodavstvu ozbiljnost. Sama stvarnost zivota ovoga drustva, zapravo, sama 
po sebi namece casovitu primjenu zakonskih uredbi. 

Primjerice, muslimani u Mekki nisu imali vlasti nad sobom niti nad svojim 
drustvom. Tako nisu ni imali svoj stvarni, nezavisni zivot koji bi uredi vali u 
skladu s Bozijim Zakonom. Stoga im Allah u torn periodu nije ni objavljivao 
zakonske propise i uredbe, vec samo cisto vjerovanje i moral koji je proistjecao 
iz njega. Tek kada su u Medini formirali drzavu koja je imala svoju vlast, tek 
tada su im objavljivani zakoni i tek tada je ustrojavan poredak koji je 



udovoljavao realnim zahtjevima tog muslimanskog drustva ciju je realizaciju 
preuzela drzava sa svojom novom vlascu. 

Allah im nije objavio drustveni poredak i zakonske propise u Mekki da bi ih 
sacuvali tako pripremljene i odmah ih primjenili samim formiranjem drzave u 
Medini. Ne, to nije prava priroda ove vjere! Ona je mnogo realnija i znatno 
temeljitija. Ona ne pretpostavlja probleme da bi unaprijed pretpostavila i njihova 
rjesenja. Tek kada se muslimansko drustvo u cjelosti potcini Bozijem Zakonu i 
kada odbaci svaki drugi zakon, islam se tek tada suocava s nj ego vim realitetom 
u svom njegovom obimu, njegovoj formi, faktorima i okolnostima i tek tada, u 
skladu s tim, donosi propise. 

Oni koji danas od islama traze da precizno formulira svoje stavove, da modelira 
drustveni poredak i oblikuje propise kojima se ureduje cjelokupan zivot, dok na 
Zemlji ne postoji niti jedno drustvo koje je zbilja prihvatilo jedino Allahov 
Zakon i svaki drugi odbacilo, uz posjedovanje vlasti koja taj Zakon stiti i 
primjenjuje..., oni koji to traze ne poznaju pravu prirodu ove vjere niti njen 
nacin djelovanja u zivotu, onako kako to Allah trazi. 

Oni od islama traze da promijeni svoju narav, svoj metod i historijsko iskustvo i 
da se tako priblizi ljudskim teorijama i metodama. Oni ga nastoje ubrzati mimo 
njegova prirodnog puta i koraka kako bi udovoljio njihovim trenutacnim zeljama 
koje uzrokuju unutarnji porazi u dusama im naspram sicusnih, ljudskih 
organizacija. Traze da islam formulira sebe u kontekstu kojekakvih teorija i 
pretpostavki i da se suoci sa nepostojecom buducnoscu! Allah, medutim, zeli da 
ova vjera bude onakva kakvu On hoce - vjerovanje koje ispunjava srce i savjesti 
namece svoju vlast; vjerovanje ciji je osnovni zahtjev da se ljudi pokoravaju 
samo i iskljucivo Bogu i da private samo Njegove propise. Tek posto se nadu 
ljudi cije je vjerovanje bas ovakvo i kada oni preuzmu pravu vlast u svome 
drustvu, tek tada se pocinju donositi propisi za njihove prakticne potrebe i tek 
tada se pocinje uredivati svakodnevni zivot. 

To je ono sto Allah zeli ovoj vjeri. A bice samo ono sto Allah zeli, ma kakve 
bile ljudske zelje! 

Isto tako, nosiocima islamske misije (da'wa) treba biti jasno da, kada ljude 
pozivaju ponovnom uspostavljanju ove vjere, prvo treba da ih pozivaju 
ponovnom uspostavljanju ove vjere ('aqida), makar oni sebe i nazivali 
muslimanima, i makar im na rodnim listovima i pisalo da su doista muslimani! 
Oni ih moraju nauciti da je islam, prvenstveno, bezrezervno vjerovanje da 'nema 
drugog boga osim Allha', u pravom smislu te rijeci, sto podrazumijeva u svemu 
priznavanje samo Allahove vlasti i borbu protiv nasrtnika na nju, koji pravo na 
vlast prepisiju sebi. To vjerovanje moraju cvrsto usaditi u svijesti ljudi, u 
njihove obrede, stanja i realnost. 

Neka to pitanje bude i osnova pozivanja ljudi u islam, jer je ono to bilo i prvi 



put! Toga se drzao i mekkanski dio Kur'ana punih trinaest godina. Kada u ovu 
vjeru, ovako shvacenu, ude jedna grupa ljudi, ta grupa ce se nazvati 
'muslimansko drustvo'. Samo to drustvo ce moci prakticirati islamski poredak u 
svom drustvenom zivotu, jer je samo ono odlucilo da njegov cjelokupan zivot 
bude zasnovan na ovom principu i da mu ne sudi niko drugi do Allah. 

Kada se jedno takvo drustvo stvarno oformi, tek tada se pocinje sa izlaganjem 
temelja islamskog poredka, dok ce samo to drustvo pristupiti izradi zakona koje 
namece njegov svakodnevni zivot a koji su u okviru opcih odrednica islamskog 
uredenja. To je taj pravilan slijed koraka ozbiljnog, prakticnog, realnog 
islamskog metoda. 

Nekim iskrenim ali nestrpljivim ljudima koji ne uvidaju pravu prirodu ove vjere 
i prirodu njenog ispravnog, bozanskog metoda utemeljenog na mudrosti 
Mudroga Znalca i na Njegovu poznavanju ljudskih naravi i zivotnih zahtjeva... 
kazemo: nekima od njih se cini da prezentiranje temelja islamskog poretka, a 
isto tako i islamskih zakona, znatno olaksava samu misiju (da'wu) i ljudima 
vjeru cini drazom. 

To je zabluda koju uzrokuje zurba! Ona u cijelosti podsjeca na moguce, ranije 
spomenute prijedloge: da poziv Bozijeg Poslanika s.a.w.s. na svome pocetku 
uzme obiljezje nacionalnog, drustvenog ili etickog, da bi se tako olaksao put! 

Najprije se srca moraju potpuno Bogu posvetiti i samo Njemu izreci svoju 
pokornost ('ububijjet). Ucinice to tako sto ce jedino Njegov Zakon prihvatiti a 
svaki drugi principijelno odbaciti, i to prije no sto im se pojasni bilo koja 
pojedinost toga Zakona koja bi im ga ucinila dragim. 

Ta dragost, zapravo, mora da proistice iz iskrenog prepustanja Bogu i iz distance 
od svake druge vlasti mimo Njegove, a niposto iz cinjenice sto se u 
prezentiranom poretku, odnosno u njegovim konkretnim rjesenjima, krije ta i ta 
dobrobit, takva i takva prednost i si. 

Allahov poredak je dobar sam po sebi samim tim sto je rezultat Bozijeg Zakona. 
Covjekov zakon nikada ne moze biti kao Boziji! Pa ipak, to nije osnova 
islamskog poziva (da'we)! Njegova osnova je ta da doslovno prihvatanje samo 
Bozijeg Zakona, ma kakav on bio, a odbacivanje svakog drugog zakona, ma 
kakav on bio, zapravo znaci sam islam. Islam u sustini, i nema drugog znacenja 
osim ovog. Onaj ko vec otpocetka iskreno zeli islam, taj je odmah rijesio 
problem i nema potrebe ubjedivati ga u ljepotu i prednosti islamskog uredenja. 
To je, u stvari, jedan od aksioma samog vjerovanja! 

Sada moramo reci kako je mekkanski dio Kur'ana punih trinaest godina 
obradivao pitanje vjerovanja. On to pitanje nije izlagao u obliku teorije ili 
teologije. Nije ga, takoder, izlagao ni u dijalektickoj formi kako je to prakticirala 
tzv. islamska teologija ('ulm et-tewhid)! 



Nikako! Kur'an se obracao iskonskoj naravi 'covjeka' (fitra) i tretirao cinjenice i 
revelacije koje su se nalazile u njemu i realitetu oko njega. Spasavao je tu narav 
od vjekovnih naslaga i cistio covjekov prirodni sistem primanja cije su funkcije 
bila zatajile. Otvarao je ventile ciste prirode kako bi mogli propustiti djelotvornu 
objavu i odazvati se njenom zovu. 

To je opca karakteristika. U sustini se, medutim, Kur'an s tim vjerovanjem 
upustao u zivu, stvarnu bitku. Borio se protiv debelih naslaga koje su izvornu 
prirodu (fitra) u relalnim, tu prisutnim ljudskim dusama, stavljale van funkcije. 
Iz tog razloga oblik teorije nije bio primjeran toj specificnoj stvarnosti. Bio je to 
oblik zivog suprostavljanja ostatcima, branama, zaprekama i psihickim 
smetnjama koje su se nalazile u zivim, prisutnim ljudima. Ni dijalektika, koja 
pociva na formalnoj logici, u koju se u potonjim vremenima pretvorila i 
islamska teologija, nije takoder bila prikladna. Kur'an se, naime, suceljavao s 
cjelovitom ljudskom stvarnoscu sa svim njenim zivim elementima. Obracao se 
svim ljudima da se toj stvarnosti suprostave... Takoder nije odgovarala ni forma 
teologije, jer islamsko vjerovanje ('aqida), pored toga sto je vjerovanje, ono uz 
to predstavlja i nacin zivota koji se ima prakticno primijeniti, i kao takvo se ne 
moze svesti na jednu usku oblast, sto je inace slucaj s teorijskim teoloskim 
studijama! 

Kur'an je, usadujuci ovo vjerovanje u svijest muslimanske zajednice, zajedno s 
torn zajednicom vodio zestoku bitku s okolnim dzahilijjetom, istovremeno se 
boreci s natruhama tog istog dzahilijjeta u samoj svijsti te zajednice, njenom 
moralu i realnosti. Iz tog razloga izgradnja vjerovanja nije tekla u vidu nekakve 
teorije, teologije ili dijalektike, vec u formi zivog, organskog sjedinjavanja i 
direktong, organizacijskog formiranja zivota koji se sprovodi u samoj zajednici. 
Uspon muslimanske zajednice u smislu novog poimanja, kao i njeno prakticno 
ponasanje u skladu s tim, te permanentna borba s dzahilijjetom kao 
protivnickom stranom, doslovno je pratio njenu vjersku izgradnju i bio njen zivi 
primjer. To je taj metod islama koji jasno odrazava njegovu pravu narav. 

Nosioci islamske misije, krecuci se u smjeru koji smo pojasnili, svakako moraju 
dobro poznavati tu narav islama i njegov metod. To je potrebno stoga sto trebaju 
znati da period izgradnje vjerovanja koji je, na ranije spomenut nacin, trajao 
kroz sav mekkanski period, nije bio odvojen od perioda prakticnog formiranja 
islamskog pokreta i faktickog uspostavljanja muslimanske zajednice. To, dakle, 
nije bio period primanja 'teorije' i vrijeme njena izucavanja! Bio je to period 
temeljne izgradnje vjerovanja zajednice, pokreta i aktivnog egzistiranja 
istovremeno. Tako isto treba da bude kada god se hoce to iznova graditi. Upravo 
tako treba da traje period izgradnje vjerovanja, a njeni koraci se moraju ciniti 
odmjereno, temeljito i nepokolebljivo. Potom, to ne smije biti period izucavanja 
teorije o vjerovanju vec, naprotiv, period konkretiziranja tog vjerovanja, dio po 
dio, u zivoj formi, istovremeno se manifestirajuci u njemu prilagodenim 
svijestima, u drustvenoj izgradnji i dinamicnoj homogenizaciji. Sve ce to, kako 



iznutra tako i s vana, odrazavati nivo i rast samog vjerovanja, koje ce se opet 
izrazavati kroz konkretnu borbu protiv dzahilijjeta. Ono ce se s njim 
obracunavati na dva fronta: u svijesti i u stvarnom zivotu, sto ce mu davati 
zivost i zivotnost i permanentno ga razvijati i jacati. 

Velika je i neoprostiva pogreska, u odnosu na islam, da se njegovo vjerovanje 
kristalizira u obliku teorije namijenjene intelektualnom istrazivanju i 
kulturoloskoj izobrazbi. Istovremeno, to je velika opasnost. 

Kur'an nije potrosio trinaest punih godina u izgradnji vjerovanja samo zbog toga 
sto je obajavljivan po prvi put. Naprotiv, da je htio, Allah ga je mogao objaviti 
odjedanput i potom ga trinaest, manje i vise godina, ostaviti ljudima na 
izucavanje sve dok u cijelosti ne bi ovladali torn islamskom teorijom. 

Allah je, medutim, zelio nesto drugo. Zelio je pokazati jedinstven, perfektan 
metod; zelio je istovremeno izgradivanje zajednice, pokreta i vjerovanja. Zelio 
je da zajednicu i pokret izgradi pomocu vjerovanja (bil-'aqida), a vjerovanje 
pomocu njih dvoga. Zelio je da vjerovanje bude fakticna, dinamicna stvarnost 
zajednice, a da ona, s druge strane, bude otjelotvoreni oblik vjerovanja. Allah je, 
dakako, znao da se izgradnja ljudi i zajednica ne postize preko noci i da nema 
drugog nacina vec da izgradnja vjerovanja potraje upravo onoliko koliko traje 
izgradnja toga dvoga. Naposlijetku, kada se zaokruzi vjersko formiranje, 
zajednica ce biti samo njegova prakticna forma. 

To je prava priroda ove vjere i ona se nedvosmisleno nadaje iz metoda 
mekkanskog dijela Kur'ana. Ta priroda se ne smije smetnuti s uma, niti se smije 
mijenjati zarad udovoljavanja nestrpljivim zeljama koje su posljedica poraza i 
nemoci pred razlicitim oblicima ljudskih teorija. Islam je, upravo zahvaljujuci 
ovakvoj svojoj prirodi, i prvi put stvorio muslimanski ummet. Njome ce se i 
svaki drugi put stvoriti taj ummet, kad god se uznastoji iznova oformiti, upravo 
onako kako ga je Allah i prvi put stvorio. 

Mi moramo biti svjesni velike zablude, ali i opasnosti da se zivo islamsko 
vjerovanje koje mora imati svoju potvrdu u dinamicnoj, progresivnoj zivotnoj 
stvarnosti i aktivnoj organskoj homogenizaciji svih segmenata, udalji od svoje 
prirode i preobrazi u teoriju namijenjenu izucavanju i opcem obrazovanju samo 
zato da bismo se bijednim, ljudskim teorijama suprotstavili nekakvom 
islamskom teorijom. 

Islamsko vjerovanje hoce da se odrazi u zivim dusama, u stvarnom uredenju, u 
organskom homogeniziranju, i pokretu koji se suceljava s okolnim 
dzahilijjetom, ali i s onim koji se natalozio u dusama vjernika koji su i sami bili 
u njemu prije no sto je u njih prodrlo to vjerovanje i otrglo ih od dzahilijjetske 
sredine. U takvom svom obliku ono znatno vise, sire i obuhvatnije zahvaca 
ljudske umove i srca od bilo koje teorije. Uz to, tretira i sve ono sto tretira i 
svaka teorija ali se na tome ne ogranicava. 



Islamska koncepcija Bozanstva, Univerzuma, Zivota, i Covjeka je cjelovita i 
sveobuhvatna. Istovremeno, to je i pozitivna, realisticka koncepcija. Ona, po 
svojoj prirodi, ne trpi da bude predstavljena samo kao duhovna i kulturoloska, 
jer to odudara od njene naravi i njenog konacnog cilja. Ona hoce da se predstavi 
u covjeku, u zivom uredenju, u realistickom pokretu. Njen nacin u pogledu 
formiranja je taj da izrasta iz covjeka, iz zivog uredenja i realistickog pokreta i 
da se paralelno razvija u teorijskom smislu. Tako se nikada nece odvojiti i 
prerasti u cistu teoriju, vec ce uvijek zadrzati status dinamicne realnosti. 

Svakom razvoju teorije treba da predhodi realan, dinamican razvoj, a ne 
obrnuto. To bi bilo i pogresno i opasno u odnosu na prirodu i konacan cilj ove 
vjere, kao i u odnosu na njenu unutrasnju konstrukciju. 

Allah dz.s. kaze: 

"I kao Kur'an, sve dio po dio ga objavljujemo da bi ga ti ljudima malo 
pomalo kazivao, i prema potrebi ga objavljujemo." (Al-Isra 106) 

Sukcesivnost (ferq) je, prema tome, planirana u objavi. Cilj toga je bio 
konstruktivna izgradnja sacinjena od vjerovanja u obliku 'zive organizacije' a ne 
u obliku teorije! 

Protagonisti islama moraju dobro znati da, kako god je islam bozanska vjera, 
isto tako je bozanski i njegov metod u djelovanju! On je u punom suglasju s 
prirodom islama i zato nije moguce odvojiti sustinu ove vjere od njena metoda u 
praksi. 

Oni takoder moraju znati da je islam, kako god je dosao da promijeni idejnu 
koncepciju i, sljedstveno tome, zivotnu stvarnost, isto tako je dosao da promijeni 
metod kojim se ta koncepcija izgraduje i kojim se mijenja ta zivotna stvarnost. 
Dosao je da izgradi vjerovanje i zato je gradio ummet. Potom je formirao, njemu 
specifican nacin mosljenja i to u istoj mjeri u kojoj je formirao ideolosku 
koncepciju i zivotnu stvarnost. Nije bilo nikakve secesije izmedu njegovog 
specificnog nacina misljenja, ideoloske mu koncepcije i osobene zivotne 
izgradnje. Sve je to sacinjavalo jedan paket. 

Kad smo vec upoznali njegov metod u djelovanju, na nacin koji smo ranije 
pojasnili, znajmo da je taj metod autentican. Nije to metod jednog perioda, jedne 
sredine i specificnih okolnosti vezanih za formiranje prve muslimanske 
zajednice. To je, ustvari, metod kojim se jedino i moze graditi ova vjera, u bilo 
kojem vremenu. 

Zadatak islama nije bio taj da samo promijeni vjerovanje i zivotnu stvarnost 
ljudi, vec da isto tako promijeni i njhov nacin misljenja, te njihov odnos spram 
ideje i zivotne stvarnosti. Radi se, dakle, o bozanskom metodu koji se u svoj 



svojoj naravi u cijelosti razlikuje od bijednih, ogranicenih ljudskih metoda. 
Mi mozemo dostici bozansku koncepciju i po njoj ureden zivot samo nacinom 
misljenja koje Bog trazi od ljudi kako bi bila ispravna njihova ideoloska 
koncepcija i njihov zivotni sustav. 

Kada od islama zahtijevamo da sebe pretvori u teoriju za intelektualno 
istrazivanje, mi ga tako izvodimo i prirode metoda bozanskog konstituisanja i 
misljenja i potcinjavamo ga oblicima ljudskog misljenja, kao da je bozanski 
metod ispod nivoa ljudskog! Kao da se s bozanskim metodom u koncepciji i 
dinamicnosti zelimo uzdici da bismo dostigli metode Njegova robova! 

S ove tacke gledista, stvar je vrlo ozbiljna a poraz je, nesumnjivo, ubitacan. 

Uloga bozanskog metoda (menhedz rabbani) je da nama, nosiocima islamske 
misije, pruzi poseban nacin misljenja kojim cemo se osloboditi svih vidova 
dzahilijjetskog misljenja koje sada dominira svijetom, koje pritisce nase umove i 
sve izrazenije prodire u muslimansku kulturu i obrazovanje. Prema tome, ako 
islamu pristupimo s bilo kojim oblikom tog misljenja koje je, razumije se, strano 
njegovoj naravi, onemogucit cemo ga da izvrsi svoju misiju zarad koje je i 
poslan covjecanstvu i sebi uskratiti priliku da se oslobodimo pritisaka 
dominantnog dzahilijjetskog metoda i njegovih naslaga u nasim umovima i 
nasem bicu. 

I s ovog aspekta stvar je vrlo ozbiljna, dok bi gubitak bio poguban! 

Nacin misljenja i dinamicnost u gradnji islama nimalo, glede vrijednosti i 
znacaja, ne zaostaju za ideoloskom koncepcijom i zivotnim uredenjem, niti su 
na bilo koji nacin odvojeni od njih. I ma kako htjeli tu koncepciju i to uredenje 
ponuditi u ekspresivnom obliku, ne smijemo smetnuti s uma da to nece na zemlji 
'stvoriti islam' u obliku stvarnog pokreta. Stovise, moramo znati da ce 
prezentiranje islama u takvoj formi iskoristiti jedino oni koje se prakticno bave 
stvarnim islamskim pokretom i najvise sto ce i sami oni iskoristiti od toga bice 
to da ce se sloziti s tim, ali samo u onoj mjeri u kojoj su to, kroz pokret, i sami 
ustanovili. 

I opet ponavljam: ideoloska koncepcija se odmah mora utjeloviti u pokretu, a 
sam pokret mora biti istinski pokazatelj i interpretator ideoloske koncepcije. 

Takoder ponavljam: ovo je doista taj prirodni metod bozanskog islama! To je 
najsavrseniji i najispravniji metod i on je mnogo djelotvorniji i primjerniji cistoj 
ljudskoj prirodi od metoda oblikovanja teorija - cjelovitih i nezavisnih - i 
njihova prezentiranja u intelektualnom obliku, inace bezivotnom i hladnom za 
ljude, i to prije no sto se ti ljudi dosita ukljuce u stvari pokret i postanu ziva 
interpretacija koja se razvija i ukorak prati teorijski sadrzaj. 

Ako je to tako kod teorije, onda je jos izrazenije kod prezentiranja temelja 



sistema u kojemu se izrazava islamski concept, posebno kada se radi o 
zakonskim pojedinostima tog sistema. 

Ovaj dzahilijjet koji nas posvuda okruzuje, kako god unosi nervozu u pojedine 
nosioce islamske misije i tako ih nagoni da prejudiciraju korake islamskog 
metoda, tako isto ih on ponekad dovodi u zabunu. On im namece pitanje u 
smislu: Gdje su vam pojedinosti sistema kojem pozivate? Kakva ste sve 
istrazivanja, studije i pravne norme, utvrdene na savremenim osnovoma, 
pripremili za njegovu realizaciju? Kao da ljudima ovoga vremena za primjenu 
islamskog serijata na Zemlji nedostaju samo fihski propisi i fikhske studije! Kao 
da su se oni vec potcinili Allahovoj vlasti, kao da zude za tim da im serijat 
vlada, samo sto 'mudztehidi' jos nisu pronasli fikh utvrden na savremen nacin! 
To je ponekad dosita neozbiljna ironija koju mora nadrasti svako ko u svom srcu 
osjeca imalo postovanja prema islamu! 

Na taj nacin dzahilijjet sebe nastoji opravdati za odbacivanje Allahova serijata i 
produzavanje robovanja covjeka drugom covjeku. On po svaku cijenu nastoji 
muslimansku skupinu odvratiti od njenog bozanskog metoda i navesti je da 
zaobide neminovan period izgradnje vjerovanja u dinamicnom obliku; nastoji 
metod nosilaca islamske misije izvitoperiti i izvesti da iz njegove prave prirode 
prema kojoj teorija proistice iz zivotne dinamike a konture seistema se naziru 
kroz svakodnevnu praksu; po kojoj se zakonske odredbe donose u suceljenju 
prakticnog islamskog zivota sa nj ego vim stvarnim problemima. 

Nosioci islamske misije niposto ne smiju nasjesti ovom manevru! Oni moraju 
odbaciti dominaciju stranog metoda u svome pokretu i svojoj vjeri. Ne smiju 
dozvoliti da ih zavedu oni koji nisu cvrsto ubijedeni!... 

Na njima je da razoblice manevar zbunjivanja i da ga prevladaju; da odbace 
neozibljnu ironiju u tzv. unapredenju islamskog fikha u drustvu koje nije javno 
obznanilo svoju pokornost Allahovom serijatu i svaki drugi zakon kategoricno 
odbacilo. Na njima je da odbace to poigravanje s ozbiljnim poslom - igru 
bacanja sjemena u vjetar; da odbace tu podlu varku. 

Njihova duznost je, kada je u pitanju kretanje, da se krecu u skladu s metodom 
islama. U tome zapravo i jeste jedna od tajni njegove snage. Ujedno, to je i izvor 
njihove snage. 'Metod' je u islamu ravan 'istini' i oni su neodvojivi jedno od 
drugog. Nijedan strani metod ne moze na kraju ostvariti islam. Strani metodi 
mogu realizirati samo svoje ljudske sisteme. Oni nikako ne moug realizirati nas 
put. Pridrzavanje naseg metoda je nuzno, kao sto je nuzno i doslovno 
pridrzavanje vjerovanja i njegovog zivotnog uredenjau svakom islamskom 
pokretu... 

"Ovaj Kur'an vodi jedinom ispravnom putu..." (Al-Isra', 9) 



FORMIRANJE MUSLIMANSKOG DRUSTVA I NJEGOVE 

KAREKTERSITIKE 

Islamski poziv, upucen preko Bozijeg Poslanika, Muhammeda, s.a.w.s., je 
ustvari poslednja karika u dugom lancu poziva u islam, preko citave povorke 
plemenitih poslanika. Taj poziv je tijekom ljudske historije tezio jednom 
jedinom cilju: da ljude upoznat s njihovim jedinim Bogom i istinskim 
Gospodarom i da ih ucini pokornima samo torn Gospodaru, da bi se tako 
odstranili svi vidovi robvanja stvorenjima. Ljudi, izuzev doista rijetkih 
pojedinaca u kratkim vremenskim periodima, nikada nisu nijekali princip 
bozanstva i poricali postojanje Boga. Oni su, dakle, samo imali pogresnu 
predstavu o svome Gospodaru ili su, uz Njega vjerovali u jos neke druge bogove 
- bilo u teorijskom (i'tiqad) ili u prakticnom pogledu ('ibadet), odnosno u smislu 
priznavanja necije druge vlasti i slijedenja nekog drugog puta (El-hakimijje we 
el-ittiba'). Oba ova vida predstavljaju izraz mnogobostva kojim ljudi izlaze iz 
okvira Allahove vjere, koju su bili upoznali preko svakog Bozijeg poslanika, a 
potom, protokom mnogog vremena, to porekli. Tako bi se uvijek iznova vracali 
istom onom dzahilijjetu iz kojeg ih je izvodila ta vjera, te bi opet Allahu 
pripisivali sudruga - ili u teoretskom i prakticnom obliku (el-itiqad we el-ibadet), 
ili pak u smislu zivotnog ponasanja i prihvatanja necije druge vlasti (El-ittiba' 
we el-hakimijje), ili u svemu tome istovremeno. 

To je sustina poziva Boga tijekom ljudske historije. On je uvijek imao za cilj 
pokornost Bogu (El-islam) - pokornost robova Gospodaru robova, i njihovo 
preusmjeravanje od obozavanja robova ka obozavanju jednog Boga, Allaha. To 
je vrseno na taj nacin sto su se ljudi izbavljivali iz posjeda ljudi glede njihove 
vlasti, zakona, moralnih nazora i obicaja, i uvodili u Allahov posjed i u Njegovu 
iskljucivu vlast i zakon u svim segmentima zivota. U torn smislu je dosao i islam 
preko Muhammeda s.a.w.s., kao sto je dosao i preko dugih plemenitih poslanika 
prije njega. Dosao je, dakle, s ciljem da ljude ponovo vrati iskljucivo Allahovoj 
vlasti i da se tako uskladi sa cjelokupnim kosmosom koji obuhvata i ljude. 
Prema tome, vlast koja regulira njihov zivot mora da bude ista ona vlast koja 
regulira cijeli kosmos. Oni ne smiju biti iznimka koja ce se izdvojiti s nekim 
drugim pravcem, s drugom vlascu i rukovodenjem mimo onoga sto upravlja 
(ureduje) cijelim kosmosom, odnosono sto upravlja postojanjem njih samih, 
mimo njihova htijenja. Tamo cemo vidjeti da su ljudi potcinjeni prirodnim 
zakonitostima koje je Allah ugradio u njihov nastanak i razvoj, njihovo zdravlja 
i bolest, zivot i smrt. Oni su isto tako potcinjeni tim zakonima u svojoj 
drustvenoj sferi kao i u posljedicama koje ih zadese kao rezultat djelovanja 
njihove slobodne volje. Ljudi nisu u stanju promijeniti Allahov zakon koji vlada 
u kosmosu i koji ga odrzava. Stoga se oni, i u onom aspektu svoga zivota gdje 
do izrazaja dolazi i njihova volja, trebaju prikloniti islamu i uciniti da jedino 
Allahov zakon (serijat) vlada u svim segmentima njihova zivota. Na taj nacin ce 
uskladiti onaj prinudni i slobodni aspekt svoga zivota i to svoje dvojako 
egzistiranje usaglasiti s ukupnim egzistiranjem cjelokupnog kosmosa. 



Medutim, dzahilijjet koji pociva na vladanju covjeka nad covjekom, cime se 
iskace iz kosmickog reda i uzrokuje kolizija izmedu determiniranog i 
ideterminiranog aspekta covjekova zivota; dzahilijjet kojemu se suprostavio 
svaki poslanik pozivajuci pokornosti (islam) jedino i iskljucivo Allahu, cemu se 
na kraju suprostavio i poslanik Muhammed, s.a.w.s., taj dzahilijjet se ne 
izrazava kroz cistu teoriju. Stovise, takav oblik dzahlijjeta cesto i ne posjeduje 
nikakvu "teoriju". On se uvijek izrazava u formi zivog, aktivnog 
homogeniziranja. Takav dzahilijjet se manifestira u drustvu koje se pokorava 
vodstvu tog drustva, njegovim koncepcijama, etickim pogledima, shvatanjima, 
osjecanjima, obicajima i navikama. To je clanski tip drustva i medu njegovim 
subjektima dolazi do uzajamne povezanosti, integracije, sklada, prijateljstva i 
potpomaganja po principu clanstva. To je ono sto takvo drustvo, da li svjesno ili 
podsvjesno, pokrece na zastitu svoje opstojnosti i odbranu svoje strukture. Taj 
faktor doprinosi tome da ono ulaze maksimalan napor u suzbijanju svih opasnih 
elemenata koji na bilo koji nacin i u bilo kojem obliku prijete njegovom 
odrzanju. 

S obzirom na to da se dzahilijjet ne ispoljava u obliku ciste teorije vec, naprotiv, 
u dinamicnoj homogenizaciji na ovdje spomenut nacin, to se i pokusaj njegova 
dokidanja i ponovnog vracanja ljudi Bogu takoder ne smije, niti bi to imalo 
ikakva efekta, ciniti iskljucivo u teorijskoj sferi. U torn slucaju ne bi se bilo 
ravnopravno vec egzistirajucem dzahilijjetu koji se prakticno ispoljava u 
clanskom, dinamicnom homogeniziranju svojih segmenata. Naime, kada se 
pokusava dokinuti nesto sto objektivno egzistira da se na njegovo mjesto 
postavilo nesto drugo sto se sustiniski razlikuje od njega, kako u cjelini tako i u 
pojedinostima, onda se mora biti nadmocno u odnosu na njega. Stovise, taj 
pokusaj, u teorijskom i organiziranom pogledu, u smislu dinamicne, clanske 
homogeniziranosti, povezanosti, uredenosti unutrasnjih odnosa i relacija, mora 
biti razvijeniji i jaci od postojeceg drustva. 

A teorijska osnova na kojoj se zasniva islam, tijekom cjelokupne ljudske 
historije, jeste potvrda da nema boga osim Allaha. To, drugim rijecima, znaci da 
se jedino Allahu Uzvisenom prizna bozanstvenost, gospodarstvo, apsolutna 
ispravnost, vlast, vladarenje. To ce se potvrditi ponajprije u svijesti, cvrstim 
vjerovanjem, i, najzad, uredenjem cjelokupnog zivota prema serijatskim 
propisima. Potvrda da nema boga osim Allaha relativno ne postoji, niti se 
takvom moze smatrati sa serijatskog stano vista, osim u ovako zaokruzenom 
obliku: samo joj takav oblik omogucava stvarno i istinsko egzistiranje, i samo se 
u torn smislu onaj ko je izgovori moze tretirati kao musliman ili nemusliman. 

U teorijskom smislu potvrda ovog principa podrazumijeva da se cjelopkupan 
covjekov zivot u svim aspektima svog ispoljavanja, ima vratiti Bogu. Naime, ne 
smiju ljudi od sebe propisivati bilo sto, niti oni imaju pravo uredivati bilo koje 
podrucje zivotnog manifestiranja. U sveme tome oni moraju pribjeci Allahovu 
zakonu i Njegovim propisima i njih slijediti... Taj Allahov zakon i te propise 
moraju upoznati s jednog izvora o kojem ih neko treba izvijestiti. Taj neko je 



Boziji Poslanik. To se ogleda u drugom dijelu prvog zahtjeva islama - potvrdi da 
je Muhammed Boziji poslanik. 

To je da teorijska osnova na kojoj pociva islam, i u kojoj se sadrzi njegova 
sustina. Ta osnova se kada se razvije i primjeni na sav covjekov zivot, torn 
zivotu daje cjelovit program. Musliman se tako ravna prema njemu i svim 
pojedinostima svog licnog i drustvenog zivota, kako u svojim odnosima prema 
muslimanskom drustvu, tako i u odnosima tog drustva sa drugima. 

Islam se, medutim, kako smo to ranije naglasili, nije mogao izraziti u cistoj 
teoriji koju bi neko prihvatio kao svoje ubjedenje i pristupio izvrsavanju njenih 
zahtijeva ('ibadet), a potom bi svi njeni sljedbenici u tome smislu i dalje ostali 
pojedinci unutar postojece dzahilijjetske strukture uredene po principu aktivne 
clanske homogenizacije. Ovakvi vidovi njihova prisustva ma kako bili brojni, ne 
mogu dovesti do "aktivnog prisustva" islama. Naime, ti pojedinci, ti "teorijski 
muslimani" integrirani u clansku strukturu dzahilijjetskog drustva, nesumnjivo 
ce biti prinudeni da se odazovu zahtjevima tog drustva, sto od njih trazi clanstvo 
u njemu. U torn smislu oni ce, htjeli to ili ne, svjesno ili nesvjesno, udovoljavati 
osnovnim potrebama za zivot tog drustva, potrebama od kojih zavisi njegovo 
egzistiranje. Tako ce braniti njegovo ustrojstvo i potiskivati mnoge elemente 
koji prijete njegovu razaranju i unistenju. Clanski organizam, naime, svoje 
funkcije obavlja preko svih svojih organa (clanova), htjeli to oni ili ne. Drugim 
rijecima, ti pojednacni "teorijski muslimani" u praksi ce permanentno jacati 
dzahilijjetsko drustvo koje u teoriji nastoje eliminisati. Oni ce, u njegovoj 
ukupnoj strukturi, predstavljati zive celije koje mu davati nove podsticaje za 
opstanak i dalji razvoj! Oni ce mu tako pruzati sve svoje sposobnosti, sva svoja 
iskustva i zalaganja, da zivi i jaca pomocu njih, umjesto da se sve to usmjeri u 
pravcu rusenja tog dzahilijjetskog drustva i uspostavljanja islamskog drustva. 

Stoga je neophodno da se teorijska osnova islama (tj. 'aqida) vec od samog 
pocetka izrazi u aktivnoj, clanskoj homogenizaciji. Nuzno je da se ona ustroji 
mimo dzahilijetske homogeniziranosti, da bude potpuno odvojena i nezavisna od 
nje, odnosno od tog dzahilijjetskog druzenja, koje islam zeli ukinuti. Jezgro 
nove homogenizacije, novog zdruzivanja treba da bude novo vodstvo, 
predstavljeno u Bozijem Poslaniku s.a.w.s., i svim potonjim islamskim 
vodstvima koja su tezila vracanju ljudi ka jednom Bozanstvu - Allahu, 
Njegovom gospodarstvu, tutorstvu, vladarenju, vlasti i serijatu... Svaki onaj koji 
posvjedoci da nema drugog boga osim Allaha i da je Muhammed Boziji 
poslanik, mora se osloboditi svoje odanosti dzahilijjetskoj druzini iz koje dolazi, 
kao i njenom vodstvu, svejedno u kojem obliku se ono manifestiralo, bilo da se 
radi o vjerskom vodstvu: vracevima, sihirbazima, gatarima i si., ili pak o 
politickom, drustvenom i ekonomskom, poput onoga koje su posjedovale 
Qurejsije. Sva odanost mora biti novom, islamskom clanskom druzenju i 
njegovom muslimanskom vodstvu. 

To se mora postici vec u prvom momentu, samim ulaskom muslimana u islam i 



nj ego vim izgovaranjem kelimei-sehadeta, jer muslimansko drustvo jedino na taj 
nacin moze postojati. Ono ne moze postojati samim prisustvom teorijske osnove 
u srcima pojedinaca, ma kako veliki bio njihov broj, ako se oni zajednicki ne 
izraze kroz clansko zdruzenje koje ima svoje uredenje i medusobnu potporu, 
koje ima sopstveno, neovisno egzistiranje i ciji oragani rade svoje organske 
poslove, poput organa zivog organizma, na ukorjenjenju njegova bitisanja, na 
njegovu ucvrscenju i prosirenju, koji ga stite od svih vrsta napada i prijetnji. Oni 
ce sve to raditi pod vodstvom koje je neovisno od vodstva dzahilijjetskog 
drustva. Ono ce uredivati njihov pokret, uskladivati njihove aktivnosti i davati 
im potrebene instrukcije kako bi se sto efikasnije borilo, suprostavljalo i na kraju 
eliminisalo ono drugo, dzahilijjetsko prisustvo. 

Na ovaj nacin je zazivio i islam. Zazivio je na jednostavnoj, ali u sustini 
sveobuhvatnoj, teorijskoj osnovi na kojoj se odmah spocetka gradilo aktivno 
organsko zdruzivanje, sasvim suprostavljeno torn drustvu. Islam apsolutno, ni 
jednog momenta, nije egzistirao kao cista teorija, odvojena od stvarnog 
postojanja. Na isti nacin ga je moguce ozbiljiti i po drugi put. On se ni u jednom 
vremenu niti prostoru ne moze reafirmirati u sjenci dzahilijjetskog drustva bez 
fikha koji je nuzan za samu narav njegova dinamicnog, organskog formiranja. 

Islam je, gradeci muslimanski ummet prema spomenutoj osnovi i na nacin koji 
smo pojasnili, dakle zivim organskim zdruzivanjem na toj osnovi, ustvari tezio 
afirmaciji "covjecnosti covjeka", njenom snazenju i stabiliziranju. Islam je 
upravo nju, tu covjecnost, nastojao izdici pored svih drugih osobina ljudskog 
bica. On je, zarad toga, djelovao paralelno preko svih svojih osnovnih postavki, 
svojih naucavanja, zakona i propisa. 

Ljudsko bice ima neke zajednicke osobine koje cine da ga "naucne neznalice" 
nekada smatraju zivotinjom poput svih drugih zivotinja, a nekada opet 
materijom poput ostalih materija. Covjek, medutim, i pored toga sto te osobine 
posjeduje zajedno s zivotinjama i materijom, ipak ima neke "specificnosti" koje 
ga odlikuju i izdvajaju, i koje ga cine jednistvenim bicem. To su na kraju morale 
priznati i "naucne neznalice" kojima su cinjenice dobrano povile sije, premda 
nerado i ne sasvim otvoreno! 

Islamski pristup ovome problemu, kao i formiranje islamskog drustva na jednom 
jedinom principu - principu vjerovanja, bez ikakvih elemenata nacije, 
postojbine, rase, jezika ili bilo kojeg lokalnog zemaljskog interesa, polucio je 
fascinirajuce konkretne rezultate. On je, naime, u torn drustvu maksimalno 
afirmirao "specificnosti covjeka", razvio ih i uzdigao do najviseg stupnja, 
potiskujuci one zajednicke osobine njega i zivotinje. Jedan od tih brilijantnih 
rezultata je taj sto je muslimansko drustvo postalo otvoreno drustvo za sve 
nacije, narode, rase i jezike, bez ikakvih apsurdnih i, na koncu primitivnih 
zapreka. Tako su se u njega slile razlicite osobine raznih naroda te njihova 
iskustva, i sve se to tu utopilo i ispreplelo. Na taj nacin se formirao jedan 
vanredan organski kompleks i to u relativno kratkom periodu. Ta cudna 



grupacija, harmonicna i skladna, stvorila je veliku i velicanstvenu civilizaciju 
koja je u sebe upila skoro cjelokupan ljudski intelektualni i duhovni potencijal 
toga vremena, usprkos velikoj razrudenosti i tada slaboj komunikacijskoj 
povezanosti. 

Svi su podjednako nasli svoje mjesto u torn nadmocnom muslimanskom 
drustvu: i Arapin, i Perzijanac, i Rimljanin, i Grk, i Indonezanin, i Afrikanac... 
Tu su se sjedinile sve njihove bitne karakteristike i sve su one, medusobno 
isprepletene, ojacane i uredene davale svoj doprinos u gradnji islamskog drustva 
i islamske kulture i civilizacije. Ta velika civilizacija nikada nije bila "arapska", 
vec jedino I iskljucivo "islamska"; nikada nije bila "nacionalna", vec uvijek 
"vjerska". 

Svi su se oni ravnopravno udruzili, povezani ljubavlju i s osjecanjem stremljenja 
jednom cilju. Ulozili su sve svoje sposobnosti i pokazali najbolje osobine svojih 
naroda, te primijenili sva svoj a licna, nacionalna i historijska iskustva u gradnji 
tog zajednickog drustva kojem pripadaju i u kome su potpuno ravnopravni. U 
svemu tome sjedinjavala ih je jedna zajednicka nit koja ih je vezivala za njihova 
zajednickog Gospodara. Tu, u toj niti, sasim slobodno je dolazila do punog 
izrazaja njihova ljudskost i humanitarnost. To se nikada nije dogodilo ni jednom 
ranijem drustvu, tijekom ljudske historije. 

Najznamenitije ljudsko drustvo u starijoj povijesti je Rimska imperija. Ona se 
doista sastojala od razlicitih naroda, razlicitih jezika, rasa i temperamenata. Sve 
se to, medutim, nije zasnivalo na "ljudskim, humanistickim odnosima", nije se 
izrazavalo u visoj vrijednosti poput vjerovanja. Bilo je to klasno drustvo 
podijeljeno na plemstvo i robove na nivou cjelokupne Imperije. S druge strane, 
to je bilo i rasisticko drustvo u kome je gospodarila rimska rasa koja je opcenito 
ugnjetavala sve druge narode. Stoga Rimska imperija nikada nije mogla dostici 
nivo islamskog drustva, niti poluciti njihove rezultate. 

U novijoj historiji su takoder osonovana mnoga drustva, kao sto je, primjerice, 
britanska imperija. I to drustvo je, medutim, bilo kao i rimsko, kojeg je, 
uostalom, i naslijedilo. I ono je bilo nacionalno, kolonizatorsko drustvo, 
zasnovano na dominaciji engleskog covjeka i eksploataciji kolonija koje je 
osvojilo. Poput britanske su i sve druge evropske imperije: spanska, portugalska, 
francuska... Sve su one bile na veoma niskom nivou! 

I komunizam je nastojao uspostaviti jedan novi tip drustva, drustva koje ce 
prenebregnuti sve rasne, jezicke i nacionalne barijere. On ga, medutim, opcenito 
nije uspostavio na principu "ljudskosti", vec je to ucinio na principu "klasnosti". 
Stoga je ono predstavljalo samo drugu stranu starog rimskog drustva. Jedno je 
pocivalo na plemickoj klasi a drugo na klasi proletary' ata. Osjecanje koje ga je 
nosilo bilo je osjecanje najcrnje mrznje prema svim drugim klasama. Takvo 
bijedno drustvo zadojeno mrznjom nije ni moglo rezultirati nicim drugim do 
afirmiranjem najcrnjih poriva koji se kriju u ljudskom bicu! Ono je vec na 



samom pocetku zasnovano na animiranju iskljucivo zivotinjskih osobina, na 
njihovu razvijanju i jacanju, smatrajuci da su covjekove "osnovne potrebe": 
hrana, stan i seks, sto su primarne potrebe zivotinja, te da je cjelokupna povijest 
covjeka zapravo povijest trazenja hrane! 

Jedini je, dakle, islam, svojim bozanskim metodom, afirmirao karekteristike 
covjeka. On ih je jedini razvio do krajnjih granica i akcentirao ih u izgradivanju 
humanistickog, ljudskog drustva. Islam je jos uvijek neprevaziden... Oni koji 
odstupe od njega i priklone se bilo kojem drugom putu koji preferira neki narod, 
rasu, drzavu ili klasu, oni su doista istinski neprijatelji covjeka! Oni ne zele da se 
taj covjek na zemlji izdvoji svojim uzvisenim osobinama kojima ga je Allah 
nadahnuo. Oni ne zele da se covjekovo drustvo okoristi najvecim sposobnostima 
njegova rada, nj ego vim plemenitim osobinama i iskustvima, i to u koordinaciji i 
harmoniji... Oni su oni za koje je Uzviseni Allah rekao: 

"Red: "Hocete li da vam kazemo cija djela nece nikako priznata biti, ciji ce 
trud na ovom svijetu uzaludan biti, a koji ce misliti da je dobro ono sto 
rade? To su oni koji u dokaze svoga Gospodara ne budu vjerovali i koji 
budu poricali da ce pred Njega izaci; zbog toga ce trud njihov uzaludan biti 
i na Sudnjem danu im nikakva znacaja necemo dati. Njima ce kazna 
dzehennem biti, zato sto su nevjernici bili i sto su se dokazima Mojim i 
poslanicimaMojimrugali."" (Al-Kahf, 104-106) 

A istinu je rekao Allah velicanstveni... 



